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पिताजी के नाटकों पर में कोई स्वतन्न पुस्तक नहीं लिखना 
चाहती थी। उनके जीवन चरित के लिए मेने उनके नाटकों 
के कुछ उद्धरणों का छॉटा । वे इतने अधिक हो गये कि उनके 
जीवन चरित के साथ उनका छुपना संभव न था। 

म फोई आलोचक नहीं हूँ अतः इस पुम्तक मे पिताजी फे 
नाटकों की ठीक आलोचना हुई है, यह कहने का में साहस नहीं 
कर सकती। फिर भी मैंने उनके नाटकों को एक बार से अधिक 
पढ़ा है, उन्हे सम्रकने का प्रयत्न किया है ओर उनका आलो- 
चक की हृष्टि से अध्ययन भी किया है। यह पुस्तक उनके नाटकों 
को सममभने मे सहायता कर सकती है, ऐसा मेरा विश्वास हैं । 


राजा गोकुलदास-महंक्ष 
जबलउुर | “- रलत्नकु मारी. 


बगन्त प्छेभी १६०७ १६०५ 


आलोचना 


सेठ गोविन्ददास जी ने बहुत छोटी अवस्था से साहित्य- 
संघ आरम्भ किया था। पहले उन्‍होंने छोटे छोटे कुछ उपन्यास 
लिखे, फिर कविताएँ, फिर नाटक । उन्होने अपने “तीन नाटक? 
अ्रन्थ की भूमिका मे लिखा है कि अपनी बचपन की रचनाओं 
को वे 'खिलोना” समझते हैं । बचपन की रचनाएँ सचमुच 
खिलीना ही होती हैं। परन्तु जिस अकार खिलौना से खेलते- 
खेलते बच्चों के हृदय मे न जाने कितने नये नये विचारों का 
प्रवेश होता है ओर जों विचार आग चलकर उनके मानसिक 
पिकास में बीज का काम देते हैं वही बात लेखक की आरम्भिक 
रचनाओं फे सम्बन्ध में कही जा सकती हे । उनके बचपन 
में लिखे हुए उपन्यास और कविताओं को यदि छोड़ दिया जाय 
तो उनका पहला अन्ध “विश्व प्रे!' नामक नाटक है जो उन्होंने 
सन्‌ १९१७ में लिखा। इस नाठक के पढ़ने से ही पता क्षय 
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जाता है कि उनमे नाटक लिग्बने की स्वाभाविक चइमता थी। 
इसके बाद सन १६३० तक व कुद्च न लिख रसके। सन १६३८ 
मे जल से उन्होंने फिर पहला लिखना आरम्स किया ओर 
सन्‌ १९४४ तक तीन बार के जेल जीवन में उन्‍होंने तरह नाटक 
ओर लिग्ब डालं। उनके इन १४ नाटकों में 'कतंठ्य' पोराणिक, 
“हप! 'धुओंधार' ओर 'विश्वासघात” ऐतिहासिक, 'प्रकाश'. 
मसवा-पथ' 'सिद्धास्त-म्वातन्ग्या दलित-कुसुमा स्पा, 
“बढ़ा पापी कौन ? “ईर्पा! और “विश्वप्रेम' सामाजिक एव 
“'विकास' तथा 'नवरस” दाशनिक है । 

इनमें से 'कतव्य, 'हपे! ओर 'प्रकाश' पुस्तकाकार प्रकाशित 
हो चुके हैं। 'स्पद्धा! “सरस्वती! से ओर “सिद्धान्त-स्वातल्तप 
“हस' मे श्रकाशित हुए थ। “सिद्धान्त-स्वातंत्यः को प्रकाशित 
करने के कारण तो उस पत्र से ज़मानत तक मांगी गयी थीं। 
ओर बहुत समय तक बहू बन्द भी रहा । इसके बाद से 
फपरड़ा' ओर 'मिद्धान्त-स्वातल्थ्य' पुस्तकाकार भी प्रकाशित 
हुए। 'बिश्व-्प्रेम' सन्‌ १९१७ में ही बढ़ी सफलता प्रबंक खंला 
गया था। घुआंबार' और 'दलित कुसुम! के फिल्‍म बने हे। 
नाटकों के सिर सादय साहित्य ओर कला पर गं!विन्ददास जी 
ने एक गवेपणा पूर्ण निबन्‍्ध सी लिखा हैं। यह उनके 'तीन 
नाटक! के प्राकृकथन के रूप से तीन नाटक के साथ सथा 
नाद्यकला सीमांस! के नाम से प्रथक पुरितका में भी प्रकाशित 
हुआ है । 
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कुछ काल पहले नाटक ओर कविता में बड़ा निकट का 
सम्बन्ध माना जाता था। इसका कारण यह था कि नाटकों 
मे कविता होना अनियत्राय था, परन्तु आज परिस्थिति बिल्कुल 
भिन्न हो गयी है। नाटककार का पद्म में लिखने बाला कवि 
होना कोई आवश्यक बात नही है। पश्चिम के आधुनिक सफल 
नाटक-कारों मे बहुत कम्त इस प्रकार के कवि हैं । यथाथ नाटक- 
कार का आलोचक होना आवश्यक है। आलोचना के लिए 
अध्ययन तथा समाज का बारीक ज्ञान होना ज़रूरी है। पर 
इसका यह अथ नहीं है कि हरेक आलोचक नाटककार हो 
सकता है। आलोचक होने हुए भी नाटक लिखने मे जो 
अन्य बातें आवश्यक है वे जब तक किसी व्यक्ति मे न हों तब 
तक वह नाटककार नहीं हों सकता | गीविन्द्दास जी पद्म 
लिखने वाल कोई सुकवि नहीं हें, वे नाटककार है। उनके 
नाटक उनके अध्ययन, समाज का बारीकी से निरीक्षण, प्रोढ़ 
विचार ओर कल्पना की सहायता के कारण कला के बड़े अच्छे 
नमूने है । ु 

कौन सी श्रे._् कला है ओर उस कला-जन्य वस्तु में कौन 
सी श्रेष्ठ वस्तु है इस विपय मे गोविन्ददास जी ने रोमाँरोला 
ओर जान रस्किन के दो बड़े सुन्दर उद्धरण अपने 'तीन नाटक 
की भूमिका में दिये हैं। कला को दृष्टि से जॉच करने पर 
गोविन्ददास जी की कल्ला की स््॒टि इन दानो उद्धरणों के 
अनुसार ही हुई है ओर बह केसी है यह जानने का सबसे 
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अच्छा तरीका यही है कि वे दोनो उद्धरण ही यहां फिर उद्धृत 
कर दिये जाये । 

रोमारालाँ ने श्रेएकला के सम्बन्ध से अपन ग्रसिद्ठ उपन्यास 
ज्यांक्रिस्टोफीन! मे एक स्थान पर लिखा है -- 

“कला के लिए कला | क्‍या ही अच्छा धम है। परन्तु 
यह धर्म तो बलवानो का है। कला! जीवन को वैसे ही 
जकड़ कर पकड़ना जैसे गरुड़ अपने शिकार को पकड़ता है, 
उसे लेकर ऊपर उठना, गगन मण्डल की अखण्ड शान्ति मे 
उसे लेकर उड़ जाना। इसके लिए तुम्हे सुटढ पजो, भहान्‌' 
पंखों और बलशाली हृदय की आवश्यकता है । परन्तु तुम हो 
क्या ? तुम ही मकानों में फुदकने बाली मामृली चिड़िया, 
जिसे ज्योही मांस का ननन्‍्हाँ-ना द्ुकड़ा मिल जाता है, त्योंही 
उसपर इधर-उधर चोच मारकर, अपनी-सी दूसरी चिड़ियों से 
लड़ते हुए चें चे करती है। कला के लिए कला! २ तुन्छ 
मनुष्य ! कला वह साग नहीं है जिस पर अपने कं पश्चिक 
सममभते वाले सभी चल्ल सकें। इसपर कहा जायगा कि क्‍यों 
नहीं, जब कि कला में मज़ा है, जब कि उसमे सबसे अधिक 
मस्ती है। परन्तु याद रखो, यह बह आनन्द है जो लगातार 
कड़े से कड़ा युद्ध करने पर ही मिलता है--यह यह विजय- 
माला है जिसके पहनने का सीभाग्य बलशाली के हृदय को ही 
ग्राप्त होता है। कला का अ्रथ है--नियशज्रित, संयमित, मर्यादित 
जीवन । कला जीवन का सम्राट है। सीज़र के समान 
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सम्राट होने के लिए सीज़र की-सी बलवबती आत्मा 
चाहिए। परन्त तुम सम्राट होना तो दूर रहा, साधारण 
राजाओ की छाया मात्र हो, तुम साधारण अभिनेता हो, परन्तु 
इतने कुशल अभिनेता भी नहीं कि अपने अभिनय से अपने 
को भी भूल सको । जिस प्रकार ये अभिनेता अपनी शारीरिक 
त्रुटियों तथा दोपों के द्वारा पैसा पैदा करते हैं, उसी प्रकार तुम 
भी अपनी मानसिक तथा आत्मिक त्रुटियों से लाभ उठाते हो। 
तुम अपनी तथा जनता की कुरूपता का उपयोग कर साहित्य 
गढ़ते हो । तुम जान बूक कर तत्परता से अपने देश-बासियों 
की शारीरिक, मानसिक तथा आत्मिक बीमारियो, उनकी कायर 
प्रयत्न हीनता, उनकी शारीरिक सुख की लिप्साओं, उनकी 
कामुक मनोवृत्तियो, उनकी काल्पनिक मनुष्य-हित कामनाश्रों 
को बढ़ाकर अपना स्वाथ साधते हो । तुम उन सभी पवृत्तियों 
को, जो इच्छा-शक्ति को कमजोर करती हैं, जो करममण्यता 
को खोखला करती हैं, उत्तेजना देते हो । तुम अपने उपदेशों 
से अपने राष्ट्र के मन को सुर्दो करते हो । तुम्हारे साहित्य के, 
तुम्हारे उपदेश के मूल मे ही म्र॒त्युहै। तुम जानते हो, परल्तु 
स्वीकार न करोगे। परन्तु मे तुमसे कहूँगा कि जहाँ मृत्यु है, 
वहाँ कला नहीं है। कला तो जीवन का ज्रोत है। परन्तु तुम्हारे 
सबसे अधिक ईमानदार सममे जानेवाले लेखक तक इतने कायर 
हैं कि उनकी आँखों की पट्टी खुल जाने पर भी वे न देख सकने 
का बहाना करते हैं। वे धृष्टता पूवंक कहते हें--हाँ, कला के 
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लिए कला का भिद्धान्त खतरनाक है, जहरीला है. परन्तु उससे 
बुद्धि है, प्रतिभा है। वाह | कितना विचित्र तक हैं -मानो किसी 
गुरड को सज़ा सुनाने हुए न्‍्यायाद्रीश की--'यह पापी अवश्य 
हैं, परन्तु इसमे बड़ों बुद्धि है, बडी प्रतिभा हैं? ।” 

श्रेप्त कला की बम्नुओं में कान मसद्धान हैं इस सम्बन्ध में 
जान रस्किन लिखते है-- 

“अरब में उत्तम कला-जन्ग्र बम्तु की व्याख्या इलने व्यापक 
रूप से करना चाहता ढ़, कि उसके अन्तगन उसके समस्त विभाग 
ओर उद्देश आ जावे। इसीलिए में यह भी नहीं कहता कि वही 
कला-जन्य वस्तु सर्वोत्तम हैं जी। सबसे अधिक आनन्द देव, 
क्योकि किसी वस्तु का उ्देश कदाचिन शिक्षा देना हो और 
झाननद देना न हैं।। में यह भी नहीं कहता कि कला-जन्य वही 
वस्तु सबं-श्रेष्ठ हे जो सबसे अधिक शिक्षा देव, क्योंकि किसी 
वस्तु का उद्देश कशाचित आनंद देना ही हैं। आर शिक्षा देना न 
हों। में यह भी नहीं कहना चाहता कि कला-जन्य बहा वस्तु 
सबसे अच्छी है, जिसमे सबसे अधिक अनुकरण किया गया हो, 
क्योंकि कदाचित्‌ कोई वस्तु ऐसी हो जिसका उहेश नवीनता का 
निर्माण करना हो और अनुकरण करना न है।। ओर में यह 
भी न कहूँगा कि कला-जन्य वही वस्तु सर्वोत्कट है जिससे 
सबसे अधिक नवीनता हो, क्योकि कदाचित कोड वस्तु एसी हो 
जिसका उद्देश अनुकरण करना दो और नपीनता का निर्माण 
तहीं। में तो उस वस्तु को कला की सबसे महान वस्तु मानता 
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हैँ जा किसी भी मा्ग-द्वारा हृदय मे सबसे अधिक ओर सबसे 
महान विचारों को उत्पन्न कर सके |”! 


इस कला की कसौटी पर खरे उतरने के लिए नाटकों मे जिन 
गुणों की आवश्यकता गाविन्द्रदास जी सममते है, वे भी उन्होने 
अपने तीन नाटक! की भूमिका में दिये हैं। उन्होंने लिखा है-- 


“नाटक में सब प्रथम किसी “बिचार' (0०५ ) की 
आवश्यकता है। विचार का अथ यहाँ साधारण विचार न होकर 
जीवन की कोई समस्या है। विचार की उत्पत्ति के पश्चात उस 
विचार के विकास के लिए 'संघप” ( 0070० ) अनिबाय है। 
संघप वाह्य ओर आन्तरिक दोनो ही प्रकार का आवश्यक है । 
वाह्य सघप किसी एक व्यक्ति के साथ दूसरे व्यक्ति का अथवा 
किसी एक व्यक्ति के साथ समाज या राष्ट्र का अथवा पुरुपबर्ग 
के साथ स्त्री बग का हो सकता है। आन्तरिक संघर्ष एक ही 
व्यक्ति के हृदय का सघप है। इसे बाह्य संघर्प से अधिक महत्व 
है। यह संघप एक भाव के साथ दूसरे भाव तक का होता है 
ओर प्रतिक्षण इसमे परिवतन होता है। नाटक मे, यही, मनो- 
विज्ञान की अपना काय करने का अबसर मिलता है। इस 
विचार और संघप की संबद्धता और मनोरंजकता के लिए 
'कथा? ( 72]0: ) की स्ष्टि होती है। कथा बिना पात्रों के नहीं 
हो। मकती, अतः पात्रों का प्रादुर्भाव तथा उनका चरित्र-चित्रण 
होता है, ओर चेंकि नाटक की कथा लेखक-ह्वारा नहीं कही जा 
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सकती इसलिए पात्रों की क्ति और कथोीपकथन ही उस कथा के 
कथन के साधन है । 

जिस नाटक में जितना महान विचार होगा, जितना तीत्र 
सघप होगा, जितनी संगठित एब मनोरजक कथा होगी. जितना 
विशद चरित्र-चित्रण होगा ओर जितनी म्वाभाविक कृति एव 
कथीपकथन होगे, बह उतना ही उत्तम तथा सफल होगा । 

इस उत्तमता आर सफलता के लिए इन सब अंगी की एक 
दूसरे के सग मे इस अकार की सबद्धता आवश्यक है जिससे सारे 
नाटक पर एकता? ( [7ए8६४॥४5 ) के वायुमएण्डल की स्थापना 
ह। सके |” 

अब यहाँ उनके उच्च कोटि के कुछ नाटकों का परिचय तथा 
उनके कुछ उद्धरण दिये जाते है । 


पोराणिक नाटक 


गोबिन्ददास जी का 'कतंव्य” पौराणिक नाटक है। उसमे 
राम ओर कृष्ण की जीवन-कथायें हैं । 
इस नाटक के दो भाग हैं। पूर्वाघ में 
रामकथा है और उत्तराध में ऋष्णकथा । नाटक मे कृष्ण को 
राम का ही पुनजन्म माना गया है। राम ओर कृष्ण पर आज 
तक न जाने कितने कवियो ने कितने कितने ब्हत्‌ अ्न्थ लिख 
डाले हैं। राम और कृष्ण की जीवन कथाओ और उनके चरित्रों 
में तो गोविन्द्दास जी ने भी कोई परिवतन नहीं किया है, पर 
इन पुरानी कथाओं ओर पुराने चरित्रों को उन्होंने सबथा नये 
ढंग से उपस्थित किया है। यह है दोनो चरित्रों की काय करने 
की भावनाएँ और कतंवज्य करने की ग्रणाली। इसीलिए इस 
नाटक का नाम कर्तव्य! है। दोनो की भावनाएँ और उन 
भावनाओ के अनुसार कतंव्य करने की प्रणालियाँ एक दूसरे से 
ठीक विरुद्ध हैं। रास की भावनाओं तथा कतंव्य-पालन में 


| 


कंतब्य 
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मिमक हैं, इसीलिए उन्हें अपने कतव्य-पालन मे, बढ़ पालन हर 
हाष्टि से महान होते हुए भी, प्रण सुम्ब प्राप्त नहीं हाोता। क्ृप्ण 
को भावनाओों मे किसी प्रकार की किकके नहीं हैं। वे अपन 
कतंब्यों का निशंक हे।कर पालन करते है। उन्हें अपने कतंव्य- 
पालन में पूर्ण सुख हैं। इस नाटक में गोविन्ददास जी ने राम 
ओर कृष्ण दोनो के ही जीवन में से इस प्रकार की घटनाओं को 
खीजकर निकाला हैं जाी। यद्यपि समान परिस्थिति की घटनाएँ 
कही जा सकता है, परन्तु समान परिम्बिति में भी दोनों की 
केतिया की भावनाएँ एक दूसरे से ठीक विपरीत है । 

पर्बाध का आरम्भ रास के राज्यासिषेक के समय से और 


्फ् 


अन्त उनके स्वर्गारोहण से होता है। उत्तराध का आरसभ्भ 
कृष्ण के गोकुल से मथुरागमसन और अन्त उनकी गोलोकन्यात्रा 
से होता है। राम और कृष्ण के जीवन की सभी महत्व प्र 
घटनाओ का इस नाटक में समावेश हों गया हैं। परस्तु राम 
के जीवन की अत्यधिक विख्यात घटनाओं जैसे बनगमन के 
ससय राम का लक्ष्मण, सीता, कैकेयी, फीशिल्या, आदि से 
सवाद, ओर रावण-बध अथवा कृष्ण की बज लीलाएँ, कंस-बध 
आदि का नाटक मे कथा के सृत्र को ऋ्रमबद्ध रखने के लिए 
उल्लेख मात्र है। गोविन्दरास जी ने उन घटनाओं का ही 
विस्तार से बशन किया है. जिनमे समान परिस्थिति मे भी राम 
ओर कृष्ण की भावनाएँ तथा कतियाँ एक दूसरे से ठीक घिपरीत 
हैं। समान परिम्थति मे भी इन भावनाओं ओर कृतियों का 
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एक दूसरे के ठीक घिपरीत विवेचन इस नाटक में देखते ही 
बनता है। 

उप.काल का समय है। राज्याभिपेक के लिए राम तैयार 
हो रहे है। उनके निकट ही सीता खड़ी है। राम भूषणों 
को घारण करते हुए सीता से कहने है--- 

८“सुम---( हार पहन खुकने पर कुएडल पहनते हुए ) देखना हे, 
प्रिये, इस भारी उत्तरदायित्व को संभालने ओर अपने कतंव्य 
को पूर्ण करन में में कहाँ तक कृतकृत्य होता हैँ । . .. 
वैदेही, किसी काय का उत्तरदायित्व समालने के प्रव॑ यह काय 
जितना सरल जान पड़ता है उतना दायित्व प्रहण करने के 


पत्चात नहीं । , , फिर किसी काय को करने के 
पश्मनात उसके फल का शुभाशुभ प्रभाव हृदय पर पड़े बिना 
नहीं रहता मैथिली, आदर्श ऊँचा, बहुत ऊँचा 


है। प्रजा मे कोई भी मनुष्य आध्यात्मिक, आधिदेविक, ओर 
आधिभोतिक दृष्टि से दुखी न रहे, अपने कतव्य की पूर्ति के लिए 
राजा को अपने सवस्ब की आहुति देनी पड़े तो भी वह पीछे 
न हूटे, राजा के लिए कही भी, किसी प्रकार की भी, बुरी 
आलोचना और अपवाद न सुन॒ पड़े। बैदेही, यह महान उच्च 
आदरश है।” 
क हे न डे 

यही से पूर्वा४ का आरम्भ होता है ओर इन्ही भावनाओं 
से राम के कर्तव्य पालन का प्रारम्भ होता है। राम के जीवन 

७. ५, 4५, ५ छा छा ए 
का उद्देश्य, उद्देश्य मे आदश्श, ओर इस आदश उद्देश्य के पूरा 
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होने में जिस शंका का बीज राम के इस भाषण में दिखता है 
उसी की हम उनके सारे जीवन में देखते है। गाोविन्ददास जी 
ने नाटक के पूर्वांच में मुल्यतः पाच स्थलों पर राम की कृतियों 
के समय इन भावनाओं का दिग्दशन कराया है। (?) उनका 
बन-गमन (२) बालि का बध-काल (३) लका पिजय के पश्चात 
सीता की म्रहण करन का अबसर (४) शम्बूक-बंध (५) राम 
का स्वगाराहरण | 

बन जाते समय राम रथारझंद् हा! राज-परासाद से बाहर 
निकल रहे हे। अयोध्या का अपार जन-समुदाय दुःख से 
कातर होकर राज्य मार्ग पर खड़ा है। राज्य के ही रथ पर 
उन्हें अयोध्या की सीमा के बाहर तक पहुँचाने के लिए बशिप्ठ 
बैठे हुए हैं। बसिष्ठ उनसे पूछते हैं-- 

“बसिष्ठ इस अपार जन समुदाय के बीच से केसे निकल 
सकोगे रास १” 

राम पिता की आाज्ञा को शिरोधाय कर जाना तो चाहते हैं 
परन्तु वे भी ढु:ब से कातर हैं। राम उत्तर देते हैं--- 

“रास--आरापके प्रयत्न से अभी ! अपने पर प्रजा का यह 
अत्यधिक भ्रम देख, इनके वियोग से क्‍या मुर्क दुःख न होगा ! 
परस्तु पूज्यपाद पिता जी की आज्ञा का तो अज्षरशः पालम 
करूंगा, भगवन |” 

बालि और छु्रीव का युद्ध हो रहा है। बृक्ष की ओट में 
खड़े हुए राम बालि को अपने बाण का निशाना बनाने वाले 
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हैं, परन्तु युद्ध मे यह अधम उनके चित्त को व्यथित किये हुए 
है। वे अपने पास खड़े हुए लक्ष्मण से कहते है-- 

“राम--- बाण संभाल कर, पर फिर हाथ ढीला कर ) नहीं नही, 
लक्ष्मण, इस प्रकार छिपकर मुझसे कोइ न मारा जायगा। 
बिना यह अधम किये यदि जानकी की खोज नहीं हो मकती, 
यदि उसकी ग्राप्ति नहीं हो सकती तो न हो, पर युद्ध मे यह 
अधम करना मेरे लिए सम्भव नहीं है |” 

“लक्ष्मण--( जल्दी से ) इस समय यह सोचने का समय 
नहीं है, तात, ओर न सीता देवी के खोज एब उनकी ग्राप्ति 
का ही प्रश्न है; अब यह अश्न है जिसे आपने मित्र बनाया है, 
उसकी गण रक्षा का। शाीघ्रता कीजिए, शीघत्रता कीजिए, 
नहीं तो बह बालि सुग्रीब के प्राण ही ले लेगा। यह मित्र के 
प्रति विश्वासघात होगा; धर्मोत्मा के श्राण अधर्मी के लिए 
जायेंगे, रघुवशियो मे ऐसा विश्वासघात कभी नहीं हुआ । 

“राम--( घबड़ाकर ) पर यह तो एक ओर कूप और दूसरी 
ओर खाई है, बत्स । जिस समय प्रतिज्ञा हुई थी उस समय ये 
भाव इतने उत्कट रूप से भेरे हृदय में नहीं उठे थे । 

“४लक्ष्मण--( बहुत जरदी ) पर, आपके इस विचार ही 
विचार मे उसके प्राण जा रहे हैं, आये ! आपने अग्नि को 
साक्षी देकर मित्रता की है; प्रतिज्ञा की है। चलाइये, चलाइये 
बाण, तात, नहीं तो मुझे ही शञ्ाज्ञा दीजिए मे ही बालि का बध 
कर दे । ( धनुष पर बाण चढ़ाते हैं ) 
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“राम--नहीं, नदी, यह कैसे हो सकता है कि मे अपना कतेव्य 
न कर पाप तुम पर डालेूँ। ( कुछ ठढर कर, उस ओर देखते हुए ) 
सचमुच ही अब तो उसके प्राण कण्ठगत ही ह। अन्‍्छी बात 
है, लक्ष्मगा, यही हो, अपने कतेठ्य का और इतना लक्ष्य रखने 
हुए भी यदि राम के हाथ से पाप ही होता हैं तो बही हो, 
लक्ष्मण वही हं। ।? (बाण छोछते हैं ) 

रावग-बध हा। चुका है। बद्ध सीता अशोक बाठिका से 
निकल पति से मिलने भपटी हुई आ रही हैं। ज्योही सीता 
राम को स्पर्श करना चाहती है त्योंही थे कहते है-- 

“जम -ठहरो मैथिली, ठहरा, तुम पत्नों के नाते मरा स्पर्श 
करने योग्य नहीं हं। । 

[ सीता स्तंभित हो जाती है, लष्सश आश्चर्य से एक् टक राम की 
ओर देखने लगते हैं। सारा जनसमाज चोक पठता है ।  निस्तव्धता 
छा जाती दैं। कुछ देर पश्चात्‌ राम धीरे धीरे बोलते हैं । ] 


“बन्युओ, जानकी का राबण से उद्धार करना मेरा कतंव्य 
था, यदि मैं यह न करता तो फायर फहलावा, सयवंश के निर्मल 
आकाश में में धृमकेतु के तुल्य हो जाता, 'अधर्स की धर्स पर जय 
हे।ती और अन्याय की न्‍्याय पर । मेने आप लोगो की सदायता 
से अपने कतंव्य का पालन कर दिया, सर्यवंश की प्रतिष्ठा रह 
गई; पर, पर-पह्‌ में रही हुई स्त्री का, चाहे बह सुझे आरों से भिय 
क्यों न हो, भहुण फरना मेरे लिए सम्भव नहीं है; यह घर्म की, 
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मर्यादा ओर नीति की सत्ता का उल्लघन होगा । जिस मर्यादा 
के बाहर में बाल्यावस्था से ही कभी नहीं गया हैं ओर 
जिसके लिए मै चोदह बप को बन हो आया हैं, उस धर्म और 
नीति को मयांदा का उद्बंघन मेरे लिए असम्भव है |” 

सीता अग्नि-परीक्षा का प्रस्ताव करती है। राम उत्तर 
देते हैं - 

४राम--मैथिली, यदि अग्नि भी तुम्हे भस्म न कर सकी, तो 
में तुम्हे अवश्य ग्रहण कर लूँगा।” 

वसिए की आज्ञा से शूद्र तपस्वी शबूक का वध करने राम 
दश्डकारण्य में जाते हैं। वे शंबूक से तप छोड़ने का अनुरोध 
करते हैं। उस्त समय का शम्बूक और राम, तथा राम ओर 
लक्ष्मण का सवाद श्रवण करने योग्य है । 

“शम्बूक-- ... . राम, यह विवाद निरथक है। में योग- 
बल के कारण जानता हूँ कि तमसे इस जन्म में सम्राज की 
अनुचित भयांदाएँ भी न टूटेगी। तुम्हारा यह जन्म मर्यादाओं 
की रक्षा के निमित्त हुआ है, तोड़ने के निमित्त नही। में अपना 
संकल्प न छोड़ गा, तुम अपना काम करो, इस हत्या के पश्चात 
भी मुझे तो मोक्ष ही मिलेगा । 

[ राम उसका भाषण सुन गहरे सोच में पष्ठ जाते हैं। इधर 
उधर टहल एक ओर हट क्षवमण से कहते हैं । ] 

“राम--यह अब कैसा रहस्य है, वत्स ! मर्यादा का 
उल्लघन सचमुच ही मेरे लिए असम्भव है। इस शूद्र के कथन 
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में मै भारी सत्य देखता हैँ। पर, फिर भी इसे इसी प्रकार 
छोड़ इस हत्या से विमुख होने में मुझे ऐसा भास होंता है कि 
मेरा राज्य-कतंव्य भग हो। रहा है, घर्म की मर्यादा टूट रही है। 
लक्ष्मण, लक्ष्मण, यह सब क्‍या है? ताड़का की ख्री-हत्या 
करना इसलिए कतंव्य थाकि बह दुष्ट थी तथा ऋषियों को 
कष्ट देती थी, बालि का अधम से भी निधन करना इसलिए 
कर्तव्य था कि वह अधर्मी था, मित्र से उसके बंध करने की 
में प्रतिज्ञा कर चुका था ओर इस निःशम्न तपस्थी की हत्या ? 
आह! वह इसलिए आवश्यक है कि शूद्र का तपस्या करना 
प्रचलित धर्म के विरुद्ध है, जिसकी रक्षा का उत्तरदायित्व मैने 
अहण किया है । 

“लक्ष्मण --हाँ, महाराज, ऐसी ही समस्या हैं । 

“राम--ओह ! आज के समान संकल्प-विकल्प तो हृदय 
में कभी नहीं उठे। न जाने शाम के हाथ से अभी क्या-क्या 
होना बदा है। ( कुछ ठडरकर ) जं। कुछ हो, घम मर्यादा की 
रक्षा करना मेरा तो कतंव्य है, चाहे यह तपस्वी हो अथवा 
निःशस्र। यह तपस्या नहीं छोड़ना चाहता, अतः इसे मारने के 
अतिरिक्त मेरे लिए और कौन मा्ग है? कोई नहीं--लक्ष्मण, 
कोई नहीं । ... ..- ( तल्लधार निकाल, आगे बढ़, शंबूक पर प्रहार 
करते हुए ) आह ! लक्ष्मण, श्राह ! लक्ष्मण, यह केसी विडस्थना 
है? यह कैसा कतव्य है ?” 

सीता का प्ृथ्वी-प्रवेश हो चुका है और राम को लक्ष्मण का 
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भी त्याग करना पड़ा है। लक्ष्मण इस त्याग के कारण सरयू 
में प्रवेश कर देह त्याग करते है। उनकी चिता पर उर्मिला 
सती होना चाहती है। राम अपने अन्य भाइयो, वसिष्ठ तथा 
अयोध्या के पुरबाध्तियों के साथ स्मशान भूमि मे उपस्थित है। 
अब राम से अपना शोक नही सहा जाता। वेरों पड़ते है। 
यहाँ उनका ओर वबसिष्ठ का सवाढ राम के सारे चरित्र को 
समभने के लिए मननीय है । 

“बसिए--शोक नही, राम, शोक नहीं। तुमने तो ससार 
के सम्मुख मनुष्य-जीवन का ऐसा आदर्श उपस्थित किया है, 
जैसा आज पयनन्‍्त किसी ने नही किया। कतंव्य के लिए तुमने 
राज्य छोड़ा, परम प्रिय सती-साध्वी पत्नी का चिर वियोंग सहा 
ओर अन्त मे ग्राणो से प्यारे भश्रावा को भी खो दिया। अगरशित 
स्वार्थों को त्याग तुमने प्रजा की कतंव्य का मार्ग दिखाया है। 
राम, राम-राज्य के समान राज्य कभी नहीं हुआ, जिसमें प्रजा 
को आध्यात्मिक, आधिदेविक ओर आधिभोतिक कोई भी केश 
कभी नहीं पहुँचा । 

“राम-- '' मेरे सम्बन्ध मे आपने जों कहा वह ठीक 
हैं। सकता है, नाथ, परन्तु मेने यह सब म्वय को खोकर पाया 
है। ताड़का की खी-हत्या की ग्लानि अब तक मेरे मन से है, 
वालि को अधम से मारने की लज्जा से अब तक मेरा हृदय 
लज्जित है, निःशश्र शम्बूक के वध से अब तक मेरा अन्तःकरण 
व्यथित है, फिर पिता की सत्यु का में ही कारण हूँ, पत्नी को 

नर 
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मेरे कारण केश भोगना पडा, अन्त मे इस अ्राता ने भी, केसे 
आ्राता ने, प्रभो, जैसा श्राता आज पयनन्‍्त किसी ने नहीं पाया 
मेरे ही कारगा अपने प्राण त्याग किये, मेरी कृति के ही 
फलस्त्ररूप यह वधू उर्मिला मेरे सम्मुख, मेरे जोबित रहते, सती 
होने जा रही है। नाथ, भे समझता था कि कतंव्य-पालन से 
ससार को सुख्बी करन के सग सनुष्य स्वय भी सुस्बी होता है। 
पर नही, यह मेरा श्रम ही निकला; मे तो सदा दुःख से पीड़ित 
रहा, भगवन । 

“बलिए---कतंब्य-पालन से म्वय को सुख प्राप्त होता है, 
राम, अवश्य होता हैं और बह सुर अनन्त होता है, परन्तु जब 
सक कम के सुफल ओर कुफल का प्रभाव हृदय पर पड़ता है तब 
तक बह सुर नहीं मिल सकता। निष्काम कर्म कह देना बहुत 
सरल है, पर इस स्थिति का अनुभव एक जन्म में नहीं, अनेक 
जन्म के पश्चात्‌ बिरला मनुष्य ही कर सकता है; बही जीवन 
मुक्त की अवस्था है, जहाँ इन्ह नहीं रह जाता, वहां मनुप्य स्वयं 
ओर सकल विश्व मे भिन्नता का नहीं, किन्तु समानता का अल्नु- 
भव करता है। जीवन रहते कम करना ही पड़ता है, अतः 
इस जीवन मुक्त अवस्था में ऐस व्यक्ति से विश्व के कल्याणकारी 
कृत्य आप से आप होते रहते हैं ओर इनको करने मे ही उसे 
सुख मिलता है। पर ली, राम, इस समय ते इस समय के 
कतेब्य का पालन करो। लक्ष्मण के पुत्र यहाँ नहीं हैं अत: 
शाखानुसार ज्येए) अथवा लघुशभ्राता ही अग्नि सस्कार कर सकता 
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है। तुम्हे ओर शत्र॒न्न को ही यह अधिकार है, अतः लो इस 
समय का कतंव्य पूण करो। 

“राम--यह भी करना हं।गा, भगवन्‌, यह सी ? पर नहीं 
प्रभो, नही, शन्रुन्न ही यह करे । अब तो सहा नही जाता, नाथ, 
असझ्य हो चुका । इस ज्षीण देह और भग्न हृदय पर यह अन्तिम 
चोट थी । ( दोनों हाथों से हृदय को संभावते हुए ) हृदय में 
अत्यन्त पीड़ा हो रही है, देव, अत्यन्त । ( सामने देख चौके 
हुए ) ठहरिये, ठहरिये; देखिये, देखिये, वह सामने कौन है? 
देखिये, प्रभो, वह सामने से कौन मुभे बुला रहा है ? आप 
कहते हैं न कि कतंव्य पालन से अनन्त सुख की आप्ति एक जन्म 
में न होकर अनेक जन्म मे होती है, आप कहते है न कि कर्म 
के सुफल और कुफल के प्रभाव का हृदय पर पड़ना एक जन्म 
में नहीं अनेक जन्म के पश्चात्‌ मिटता है, देखिये, देखिये, बह 
कहता है कि इस जन्म का मेरा कतंव्य पूण हो चुका। वह 
मुझे शीघ्र, शीघ्राति-शीघ्र बुला रहा है। अब मेरा भी यहाँ 
क्या रह गया है? अन्तिम अवलम्ब लक्ष्मण भी चले गये, 
नाथ, मै भी क्यों यह दुःसह दुःख सहता रहूँ ? जाता हूँ, जाता 
हूँ, भगवन, पति के संग ख्री ही न सती होगी, भ्राता का शब 
भी आता के संग ही जलेगा ।” 

उत्तराध भी उपःकाल से ही आरम्भ होता है। सथुरा से 
अक्रः कृष्ण को लेने के लिए गोछुल आये हैं। कृष्ण के ब्ज- 
गमन के कारण समस्त त्रजवासियों को महान दुःख है, परन्तु 
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कृष्ण की नहीं । कृष्ण तो उस परिम्थिति से भी अपनी गुर्ली 
बजा रहे है। बालक कृष्ण ओर राधा के सवाद से कृष्ण और 
गम की मूल भावनाओं का अन्तर स्पष्ट हो जाता है | 

“राधा तुम महानिर्भाही हो, मदानिप्टुर हो, कृष्ण, 
तुम्दार हृदय नहीं पत्थर हैं | 

“क्ृष्णु--यदि आर्साक्त न रहने के कारण मनुष्य हंद्यहीन 
कहा जा सकता हैं, तो तुम मुझे एसा कह सकती हा, पर में तो 
अपने की ऐसा नहीं मानता, राधा क्या में हरेक को सुख 
पहुँचागे का सदा उद्योग नहीं करता ? मेरी अवस्था का कांड 
बालक ऐसा करता हैं ? परन्तु हा, इन सब क्रृत्यों के करन 
ही में मुझे सुख मित्र जाता है; इनमें मेरी आसक्ति नहीं हैँ, फल 
की ओर मेरी दृष्टि ही नही जाती । फिर में देखता ह कि जीवन 
में कुछ एसी घटनाये होती है, जा निसर्ग से प्रेरित जान पड़ती 
हैं, मनुष्य यदि चादे ता भी उन्हे लही रोक सकता, कभी कभी 
बह राकने का प्रयत्न करता है ओर उल्टा दुःख पाता हैं, एव 
बह कार्य भी नहीं रुकता। मेरा मधुरागमन भी मुझे ऐसा ही 
भासता है; अतः में उसके आह नही आना चाहता। 

“रधा--तुम्हारी सारी बातें कभी मेरी समझे में नहीं 
आती, पर हाँ, कुछ कुछ समझ लेती हैँ । इतना मे जानती हैँ 
कि तुम दम लोगो पर उतना प्रेम नहीं करते जितना हम तुम पर 
फरते हैं। 
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“कृष्ण--यह नही है, राधा, तुम लोग किसी पर अधिक 
प्रेम करती हो, किसी पर कम ओर किसी पर सर्वथा नहीं, 
बरन्‌ किसी-फ़िसी पर शत्रुता भी रखती हो, मुझ में ऐसा नहीं 
है; यही अन्तर है म सभी पर प्रेम करता हूँ और एकसा । 

“राधा--( सिर ऋुका, कुछ सोच और फिर सिर उठाकर ) अब 
तो तुम पकड़ गये, जिन दुटरो को तुमने मारा उनपर भी प्रेम 
करते थे ? 

“करष्णु-- हाँ, उन पर भी | 

“राधा--( आश्चय से ) जिनको मारा उन पर प्रेम ! केसी 
बात करते हो, कन्हैया ' 

“कृष्ण--हाँ, राधा, उन पर भी प्रेम, उन पर भी । वे 
इतने दुष्ट थे कि अपनी दुष्तता के कारण स्वयं दुःख पाते थे। 
उनका इस जन्म में सुधार असम्भव था, अत: मैने उनका, उनके 
उस शरीर से उद्धार कर दिया । 

“राधा--तों तुम्हारे लिए सभी एक से है, क्यो? फिर न 
जानें हम ही लोग तुम पर क्यो प्राण दिये देते हैं । 

“कृष्ण --तुम्हारी इस कृति से सी हानि नहीं है, राधा, पर 
ऐसी परिस्थिति में बिना एक बात के तुम्हें सच्चा सुख कभी 
नहीं मिलेगा । 

“कष्णु--( उत्कंठा से ) बह क्या, सखा ? 

“कृष्ण--तुम अपने की ही कृष्ण क्यो नहीं मान लेतीं ? 
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पहल अपने की ही कृष्ण मानने का प्रयत्ष करो, फिर अपने 
समान ही सारे विश्व को मानने लगो तथा भेद-भाव से रहित 
हो उसी की सवा में दत्तचित्त ह जाओ। सेवा में तो पयत्न 
की ता आवश्यकता ही न होंगी क्योकि भेदभाव के नाश होते 
ही जब अपने ओर अन्य में समता का अनुभव होने लगेगा तब 
जिस प्रकार अपनी भलाई मे दत्तचित्त रहना स्वाभाविक होता 
है उसी प्रकार अन्य की भलाइ में भी दत्तचित्त रहना स्वभाव हो। 
जायेगा। और इसके अतिरिक्त अन्य काय ही अच्छा न 
लगेगा । 

“राधा--( आश्चयं से ) क्या कहा? राधा अपने को 
ऋष्ण मानने लगे ओर फिर सारे संसार को कृष्ण ! तुम क्‍या 
अपने को राधा और सारे संसार को राधा मान सकते हो ? 

“क्ृष्णु--मैं ते अपने को कृष्ण और सार संसार को कृष्ण 
मानता हैँ, पर हाँ, यदि मुझे अपने को राधा ओर सारे संसार 
को राधा मानने में आनन्द मिले तो मे यह भी मान सकता हैं। 
घुम कहती हो न कि तुम्हारं हृदय में मुझ पर अत्यधिक अनुराग 
है इसी से मैंने कहा कि सुम अपने को ओर सारे विश्व को 
कृष्ण सास लो | 

“४धराधा--( कुछ खोचकर ) मुझसे तो ऐसा नहीं माना जाता । 

“कृष्णु--जब तक नहीं माना जाता तब तक दु:ख ही 
रहेगा। 

४धराधा--पर, कौमन--कौम ऐसा समान सकता है? 


( रेरे 9) 


“कृष्ण---बहुत कम लोग, इसीलिए ससार मे अधिक दुःखी 
दिखते हैं । 

“राधा-पर मे मानूँ कैसे, सखा १? इसका भी उपाय 
बताओ; में कह भी दूँ कि मान लिया तो क्या होता है ? 

“कष्ण-- हाँ, कहने से तो कुछ नही होता, उसका अनुभव 
करना चाहिए, यह अभ्यास से न होगा तो अनेक जन्म के 
अभ्यास से सही । 

“४राघा - यह तुम्हे अनुभव होता है । 

“कृष्णु-- हाँ, होता है । 

“राधा--कब से ९ 

“कृष्णु--जब से मुझे सुधि है ।” 

गोविन्ददास जी ने नाटक के उत्तराध के भी पाँच ही स्थल 
कृष्ण की भावनाओं के दिग्दशन के लिए चुने हैं. (१) उनका 
मथुरा-गमन, (२) जरासिन्ध और कालयवन के मथुरा आक्रमण 
पर उनका युद्ध से पल्लायन, (३) प्रागज्योतिप पुर मे मौमासुर के 
बध के पश्चात्‌ उसके यहां रोकी हुई राजकुमारियों के ग्रहण 
करने का अवसर, (४) महाभारत में छल से निःशरत्र कराकर 
भीष्म, द्रोणथ, कण आदि का बध ओर (५) ऋृष्ण का 
स्वगारोहण-- 

राम के जीवन में इसी प्रकार के अवसरो पर की गयी 
कृतियो के समय राम की भावनाओं के ठीक विपरीत कृष्ण की 
भावनाएँ हैं । 


( रेह 9) 


मथुरागसन के अवसर पर कृष्ण और बलराम अक्रर के 
साथ रथ पर बैठे हुए जा रहे है । इस समय कृष्ण और बलराम 
का सवाद होता है-- 

“बलराम ( दु.खित स्वर से ) कृष्ण, अ्जवालियों का विश्ह 
देख मेरी तो छाती फटी जाती हैं। नन्‍द्र बाबा और यशोदा 
मैया कितनी दुखी थी। हाय! इस ब्रज की एक-एक बात 
आठो पहर ओर चोसठो घड़ी स्मरग्य आबेगी | 

“कृष्ण. ( सुस्कराते हुए) पर, आय, इससे क्या लाभ 
होगा ? मेरा तो सन है कि जो कुछ सामने आबे उसे करते 
जाइये ओर पीछे की बातें भूलते ।"' 

जरासिंध ओर कालयबन के मथुरा आक्रमण के समय 
कृष्ण ओर उद्धव का बार्ताल्ञाप होता छँ-- 

“कृष्ण -में युद्ध नहीं करूंगा, भागू गा । 

“उद्धव ( आश्चर्य से, चाहकर ) आप हेंसी ते नहीं कर 
रहे हैं ? 

“कृष्ण नहीं, मे नितानत गभीर होकर कह रहा है । 

“उद्धव- -आप युद्ध छोड़कर भागेंगे, इसका क्‍या अथ ? 

“क्रृष्णु- युद्ध छोड़कर भागने का अथ युद्ध छोड़कर भागना 
ही हा सकता है; कांप में एक-एक शब्द का अथ देखने से भी 
इस वाक्य का और कोइ अथ नही निकलेगा |... ... .., ... 

“उद्धव ( खीमकर ) पर युद्ध में सागना अधम हैं, यदुनाथ । 


( २५ ) 
“क्ृष्णु--क्योकि अब तक लोग उसे अधम कहते है । 
“उद्धव--हाँ किन्तु .. .  । 


“क्रृष्णु--( बात काटकर ) किन्तु-परन्तु कुछ नहीं । प्रचलित 
बातो के विरुद्ध अच्छी बात भी करना लोगो को अधम दिखता 
है। देखो, उद्धव, धर्म का काम लॉक-रक्षा है। यदि जरासिंध 
देश जीतने के लिए युद्ध करन आता होता तो देंश की रक्षा करने 
के निमित्त युद्ध करना अनिवाय था। इसी अकार यदि किसी 
सिद्धान्त को रक्षा के लिए युद्ध आवश्यक होता तो भी युद्ध करना 
ही पड़ता, क्योकि स्थायी रूप से लोक-रक्षा सद्‌ घिद्धान्तो से 
ही हो सकती है, परन्तु जरासिंध केवल मेरे व्यक्तिगत हृप के 
कारण बार-बार आक्रमण करता है। कालयवन को भी बही 
उकसाकर लाया है। जब तक वह मुझे एक बार नीचा न 
दिखा लेगा, तब तक यह रक्तपात बन्द न होगा। यदि एक 
मेरे नीचा देख लेने से इतने जन और धन की रक्ता होती है 
तो मेरा नीचा देखना ही धर्म है, अतः इस समय युद्ध करना 
धर्म नहीं, पर, देश के जन तथा धन की रक्षा के निमित्त युद्ध 
मे भागना ही धम है। 

“उद्धब-- परन्तु, यदुनाथ, इससे लोग आपको काथर 
कहेंगे । 

“कृष्णु--( मुस्करा कर ) मुझे लोगों के कल्याण को चिन्ता 
है या इसकी कि मुझे वे क्‍या कहेंगे? में युद्ध मे भागूँगा, 


( दरें ) 


अवश्य भागंगा। .. शूरसेन देश की रक्षा का, इस 
रकक्‍्तपात ओर मारकाट के निब्रारण का, अपार जन ओर धन 
के बचाने का ओर कोई उपाय नहीं हैं ।” 

प्रागज्योतिषपुर में भोमासुर को मारने के पश्चात कृष्ण 

घन्धन से मुक्त राजकुमारियों से कहते हैं 

“कृष्ण -- राजकुमारियों, मेन तुम लोगो के भाषण सुन लिये 
है। में जानता हैँ कि आज का समाज तुम्हे उचित विधि से 
ग्रहण करने को अस्तुत न होगा। यदि तुमने प्राण ही दे दिये 
तो फिर भामासुर और इतने प्राणियों के संहार से क्‍या लाभ 
हुआ ? तुम्हारी इच्छा भी मैने सुन ली है। सुन्दरियो, मेरी 
इच्छा एक विवाह करने की भी न थी, पर मे देखता ह़ कि एक 
के स्थान पर न जाने मुझे कितने विवाह करने पढ़ रहे है। जो 
कुछ हो, लोक हित्ताथं, लोक सुखाथ जो कुछ भी सम्मुख 
आयेगा, शक्ति के अनुसार किये बिना सन ही ने मानेंगा। 
मे जानता हूँ कि तुम सब शुद्ध हो, समाज की टीका की मुझे 
चिन्ता नहीं है, तुम्हारी इच्छानुसार मे तुम सबी को ग्रहण करने 
के लिए प्रस्तुत हू ।. ...... 

“पक--यदि चाहे ता हमारी शुद्धता की आप परीक्षा कर 
लें, करुणेश | 

“कृष्ण- -नहीं, सुन्दरियां, नहीं, मरा अन्तःकरण कहता 
है कि तुम सब शुद्ध, नितान्त शुद्ध हो, मुझे परीक्षा की 
आवश्यकता नहीं है ।” 


( २७ ) 


भारत युद्ध समाप्त हो रहा है। दुर्योधन और भीम का 
गदायुद्ध चला हैं। क्रष्ण और अजुन तथा कृष्ण और बलराम 
का इस समय का सम्भापण सुनिये--- 

“क्ृष्णु--दुर्योधन के सहार से आज इस महायुद्ध का अन्त 
ओर पाण्डवो की विजय हो जायगी | 

“अजुन--इन सबके कारण तुम हो, ऋष्ण । 

“क्ृष्णु--( अर्जुन की ओर सिर घुमाकर ) फिर वही, तुम 
कारण और मे कारण; अरे, कोई कारण नही; सब निमित्रमात्र 
हैं। यदि इतने उद्योग के पश्चात्‌ भी कौरब जीत जाते तो भी भेरे 
हृदय की वही अवस्था रहती जो अब हे। (फिर सामने की ओर 
देखते हुए कुछ ठहर कर ) पर, देखो, अजन तुम्हारा अग्रज यह 
भीमसेन बड़ा मूख है; अभी भी दुर्योधन से शाज्रोक्त मल्लयुद्ध 
कर. रहा है। प्रकपंश, आकपण, विकपंण और अनुकर्षण 
कौशल दिखा रहा है। इतना सममा दिया था कि दुर्योधन 
का उरू दण्ड बड़ा निबल है, एक ही गदा मे काम होता था। 
( कुछ ठहरकर ) दुर्याधन बलराम का शिष्य है, भीम इस अकार 
लड़ा तो हारकर ही रहेगा। (कुछ वहरकर ) अब द्वारने ही लगा 
तो देखो, उधर चकपका कर देख रहा है। फिर संकेत करता हूँ | 

[ कृष्ण पेर ऊँचाकर हॉथ जाँच पर मारते हैं। बत्तराम का प्रवेश ] 

“बलराम- कृष्ण ! कृष्ण । 

[ कृष्ण बल्लराम का शब्द सुन उस ओर देख आगे बढ़ते हैं और 
उनके चरण स्पर्श करते हैं। अर्जुन भी यही करते हैं । ] 


( रे८ ) 


“कृष्ण-- आप कब पधघारे, आय | 

“बलराम--अभी आ रहा हाँ । यह सकेत क्‍या हो रहा 
था ? दर्योधन की भी हत्या करानी हैं क्‍या ” 

'कृप्या--( सुस्करा कर ) आप ता ताथनयात्रा मे है न, तात ? 
इन सब प्रपचों से आपकी क्या प्रयोजन हैं ? 

“बलराम ---( क्रोध से ) मुमसे एक संत की हत्या हों गयी, 
इसका निवारण से तीथ-यात्रा करके करें और तुम यहाँ पृज्यपाद 
भीष्म पितामह, गुरूदव दरोगा आदि का निःशस्र फंगकर उनका 
सहार कराओ | दर्याधन की भी दृत्या कराने के लिए भीस को 
संकेत करों । 

“फ्रप्णा -- ( झुस्कराकर ) आय, आपने सृत की हत्या क्रोध 
क आवश मे आकर की थी, उसका आपके हृदय पर बुरा अभाव 
पड्ढा। सेन ऋोध' या किसी प्रकार के आवेश मे आकर कुछ 
नहीं किया। जा कुछ मेने किया--धम, न्‍्याय, सत्य की विजय 
की लिए कतंठ्य ग़मककर किया है और वह भी फलेच्छा से 
रहित हो, अतः मेरे हृदय पर किसी बात का कोई प्रभाव नहों 
पड़ा, तात। जिनकी आप हत्या हुई कहते हैं, उन पर सरा 
उतना ही प्रेम था, जितना पाणदवों पर है। पितामह शुरुदंत 
आदि का सुकपर भी अत्यधिक प्रेम था।"” 

यादवास्थल ही चुका है। बलराम ने जल-समाधि ले जी 
है। कृष्ण का व्याध का बाण लग चुका है आर उनके भी 


( र६ 9 


इहलोक त्याग का समय है। इतने पर भी वे अपनी मुरली ही 
बजा रहे हैं। उनका और उद्धव का इस समय का सवाद 
उनके चरित्र ओर उनके तथा राम के चरित्र में जो महान अन्तर 
है उसे समझने के लिए मननीय है-- 

“उद्धव--( निकट जाकर जोर से रो पड़ते हैं) भगवन 
भगवन 

“कृष्ण---( मुरली हटाते हुए मुस्कराकर ) कोन, उद्धव ? क्यो, 
रोते क्यो हो? यादवों के नट्ठ होने का रुदन है अथवा मेरे 
वियाग का ? सेने का तो कोई कारण नहीं है। 

“उद्धव--महाराज, क्‍या कहा ?! कुछ नहीं रह गया, सब 
गया भगवन, सब गया । यादव नष्ट हो गये, वीरबर 
बलराम ने आपकी यह दशा देख समुद्र में समाधि' ले ली और 
आप जाने को अस्तुत हैं, नाथ। यह मदभाग उद्धव ही रह 
गया। 

“क्ृष्ण--( मुस्कराते हुए » जिसका काय समाप्त हो जाता 
है, उसे जाना ही पड़ता है, जिसका काय शेप रहता है, उसे 
रहना। मेने तम से कहा ही था कि मदोन्‍्मत्त यादवों का में 
कल्याण नही देखता, यह भी कहद्दा था कि मेरा भी कोई काय 
शेप नहीं दिखता, आय का भी कदाचित कोई काय शेप न 
था, पर अभी तुम्हारी आवश्यकता जान पड़ती है. ... 
यदि इतने दीघ काल तक मेरे संग रहने पर भी आज तुम्हे 
यह मोह उत्पन्न हो रहा है, तो मेरे संग रहने से तुम्हें लाभ 


( म० 9 


ही क्‍या हुआ ? जब तुम्हारा कतेव्य समाप्त हो चुकेगा, 
तब तुम चाहोंग, तो भी इस भूतल पर इस स्वरूप में न रह 
सकोीगे। जो सामने कतंव्य आये, उसे निष्काम हो करते 
जाओ। ( कुछ वहरकर ) अच्छा, उद्धव, अब जाता ह। देखते 
हो, सामने का विशाल आकाश-मण्ल ओर विशाल समुद्र; इसी 
आकाश मे में भी व्याप्त हो जाऊँगा, इसी सागर की तरगो मे 
मै भी विचरण करूँगा। देखते हो, उठते, हुए बादल, इन्ही 
बादलो के संग में भी क्षितिज पर उठ गा। देखने हो, बिजली, 
इसीके सग में भी चमकूंगा। देखते हैं, सय की किरणों, इनके 
संग मे भी आलंकित होऊँगा । चन्द्रमा की ज्योत्स्ना म भलका 
करूँगा ओर तारों की दमक में दमका करूँगा। पदों, 
नदियों, भरनो, बृत्तो, लताओं मे व्याप्त हो जाऊँगा और इन 
सब के परे भी जं। कुछ इस सारे विश्व में दर्शनीय तथा 
अद््शनीय, वर्शनीय तथा अवशनीय है, में समस्त में प्रविष्ट हो 
जाईँगा। सृष्टि के परे भी यदि कुछ होगा तो वहाँ भी मे 
होगा । भुमे जाने से कोई क्लेश नहीं हो रहा है, कोई नहीं | 
इस बाण से शरीर को जो कष्ट मिल रहा है, उससे भेरा कोई 
सम्बन्ध नहीं, कोई नहीं । बड़े उल्लास, बड़े आनंद से में जा 
रहा हूँ। जाता हैँ, उद्धव, जाता हैँ, पैसे स्थान को जाता हैँ, 
जहाँ घर्म-अधम, न्‍्याय-अन्याय, सत्य-असत्य, गम-द्वोप, पाप- 
पुण्य ऐसा हंढ नहीं है; जहाँ सभी निद्वह है, एक है। इस 
मुरली के स्वरों के साथ ही जाता हूँ ।” 
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[ कृष्ण नेन्न बंदकर मुरली बजाते हैं। कुछ देर में सुरक्षो बंद हो 
जाती है । ] 

“कतव्य” नाटक मे राम ओर कृष्ण के अतिरिक्त राधा का 
चरित्र एक सवथा नवीन ढंग से चित्रित किया गया है। कृष्ण 
ने गोकुल से जाते समय राधा से कहा या -- 

“तुम अपने को ही कृष्ण क्यो नहीं मान लेती ? पहले 
अपने की ही ऋष्ण मानने का प्रयत्न करो, फिर अपने समान 
ही सारे विश्व को मानने लगो, तथा भेद माव से रहित हो 
उसी की सेवा में दत्तचित्त हो जाओ। सेवा में तो प्रयत्न की 
आवश्यकता ही न होगी, क्योकि भेद भाव के नाश होते ही जब 
अपने ओर अन्य में समता का अनुभव होने लगेगा, तब जिस 
प्रकार अपनी भलाई में दत्तचित्त रहना स्वाभाविक होता है, उसी 
प्रकार अन्य की भलाई में भी दित्तचित्त रहना स्वभाव हो जायगा 
आर इसके अतिरिक्त अन्य काये ही अच्छा न लगेगा ।” 

कृष्ण के वियोग में राधा ने अपने को ओर सारे विश्व को 
कृष्ण मानने का प्रयत्न किया। धीरे घीरे उन्हे यह अनुभव भी 
होने लगा। गोकुल से जाने के अनेक वर्षों पश्चात्‌ कृष्ण ब्रज- 
वासियों से कुरुक्षेत्र मे सूगग्रहण पर मिले। राधा उस समय 

अन्धी हो गयीं थीं, परन्तु उनके आन्तरिक ओर सच्चे चक्ु खुल 
गये थे। जब कृष्ण उनसे मिलने गये तब व कृष्ण के शब्द को 
पहचान उनसे मिलने झपटीं ओर उनसे लिपट गयी । उस समय 
का कृष्ण ओर राधा का संबाद सुनिए-- 
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“कृष्ण नेत्र चले गये. राधा ' 

“राधा-हाँ, चम चज्नु चले गये. सम्बा, पर हृदय चक्ु खुल 
गये हैं। लगभग पेतीस वर्षा मे यह अनुभव कर सकी, जिसे 
तुमने ब्रज छोड़ने के समय कहा था--मे ही कृष्ण है. सागर विश्व 
कृष्ण है। सुख्य, सत्र सुख्य है। तमने मुझे एसा सुर्खी बना 
दिया, सुख का रैसा प्र छृदय पर चढा दिया कि में सारे 
ससार को सुस्ब बॉट सकती हूँ । 

“क्प्ण अनेक जन्म बीतने पर भी जो अनुभव नही होता, 
इसे तुम इतने शीघ्र कर सकी । 

“राधा --क्यों, सखा अभी तुम ग्यारह वर्ष के ही हैं। ? 

“क्रृष्णु-- नहीं सख्त, मरी अ्रवस्था भी उत्तनी हीं है जितनी 
तुम्हारी । 

“साधा पर, मेरे हृदय चचुओ से ते तम उतने ही बड़े 
दिखते है । वैसा ही सुन्दर बाल-स्वरूप है, सखा वेंसा ही, 
स्पश में भी तुम मुझे बैस ही सुखद लगते हो, वैसे ही; बैसा ही 
'यारा तुम्हारा स्व॒र॒ है, वैसा ही; प्यारे सखा, बजाओं! मुरली 
बजाओं, एकवार फिर मुनूँगी। मेरे प्यारे कृष्ण ! मेरे प्राण- 
बल्लभ कृष्ण ! भेरे सबस्व ऋष्ण !” 


ऐपेतिहासिक नाटक 


हप ऐतिहासिक नाटक है। सम्राट हपवर्धन स्थाण्बीश्वर 

पं के राजा और भारत के अन्तिम हिल्दू 
सम्राट थे। उनकी बहन राज्यश्री और 

उनका सयुक्त राज्य था। दृपव्थन के समय के भारत का यह 
नाटक सजीब चित्र है। उस समय के राजनैतिक, धार्मिक, 
ओर सामाजिक क्षेत्र का इस नाटक मे एसा वर्णन हुआ है कि 
नाटक फो पढ़ते पढ़ते उस समय का पूरा चित्र ही नेत्रों के 
सम्मुख खिंच जाता है। राजनैतिक ज्षेत्र मे उत समय सम्राटों 
और साम्राज्य को ही महत्व था। हुं के वर्धन वंश का 
उत्थान हो रहा था और शुप्त वश का पतन द्वो चुका था। ह्षे 
के प्रतिह्न्दी गुप्त बंशी शशांक नरेन्द्रगुप्त थे। गुप्तवश के ही 
एक बंशज साधवगुप्त हपे के अमिन्न मित्र थे, परन्तु माधव 
गुप्त का पुत्र आदित्य सेन अपने पिता और हष का कट्टर विरोधी 
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था। उस समय ऊे राजनैतिक वायुमण्डल आर आपसी सघप 
में हपे, शशांक, माधव ओर आदित्य सेन को भावनाएं नाटक मे 
अत्यधिक साजीबता से अकित हुई ह। धार्मिक क्षेत्र मे उस 
समय आय ओर बौद्ध धरम का सघप था | वह भी नाटक 
में अनेक स्थलों पर सफलता पृषक हृष्टिगोचर होता है । 
सामाजिक क्षेत्र मे राजनैतिक ओर धार्मिक क्षेत्रों का प्रभाव तो 
था ही, परन्तु राज्यश्री को मम्राज्ञों बनाकर हप ने एक नया 
ज्वास्भाटा उठा दिया था। यह भी नाटक से खूबी से देखने को 
मिलता है ।चीनी यात्री यानचांग हपे के समय ही भारतयात्रा 
को आया था। यानचांग भी नाटक के अनेक दृश्यों मे उपस्थित 
किया गया है। 

नाटक का आरभ्म होता हैं हपबधन के अग्रज राज्यवधन के 
बंध से | हे बीद्ध धर्स के प्रभाव से प्रभावित रहने के कारण 
राज्य-्महण नहीं करना चाहते थे । स्थाण्वीश्वर की राज्य 
लौका राजा से रहित होने के कारण डगमगा रही थी। राज 
सभा की बैठक में महामंत्री अवन्ति उस समय की राजनैतिक 
परिस्थिति का दिग्दर्शन निम्मलिखित शब्दों में कराते हैं - 

“अवन्ति -देखिय्रे महावज्ञाधिकृत, शताब्दियों से इस देश 
में प्रजातन्‍्त्र सत्ता नहीं है। हमारी यह राज-सभा तथा इस 
सभा के सहश जितनी भी गज सभाएँ इस देश में हैं, पे सब एक 
ग्रकार से राजाओं को मंत्रणामात्र देने का अधिकार रखती 
हैं। राजा ही उन्हें नियुक्त और वे ही उनमें परिवतन फरनले हैं । 
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सम्राटो ओर राजाओ के हाथो में सारी सत्ता के केन्द्रीय भूत होने 
के कारण प्रजा का राज-कार्यों से बहुत थोड़ा अनुराग रह गया 
है| वह केबल वीर-पूजक हो गई है ओर सच्चे बीर ही उसका 
उपयोग करने की क्षमता रखने हे। यही कारण है कि किसी 
वश मे बीर के न रहते ही सत्ता उस वश के हाथ से दूसरे वश के 
हाथ मे तत्काल चली जाती है ओर जो भी राजा होता है प्रजा 
आँख मूँ दकर उसका अनुसरण करती है ।” 

हष के राज्य अहण के पूथ उनका और माधव गुप्त का 
सम्भापण मनन करने से नाटक के यथार्थ उद्देश्य का पता लग 
जाता है। 

“माधव गुप्त--देखिये, राजपुत्र, धरम और कतंव्य-पथ से 
चलकर ही जीवन व्यतीत करना, आपने अपना लक्ष बनाया है। 
अब तक आपके राज्य अहण न करने के निश्चय को में सदा 
ओर भी हृढ़ करने का उद्योग इसलिए करता रहा कि आपके 
अग्रज़ थे। में नहीं चाहता था कि इन दिनो जिस प्रकार अन्य 
अनेक राजाओ में राज्य के लिए सहोदर अभ्राताओं के बीच 
कलह हैँ। जाता है बैसा स्थाग्वीश्बर मे भी हो। आपके अग्रज 
सिंहासनासीन रह, सारे भारत को एक साम्राज्य के अन्तगंत 
लाने का यत्न करते और आप उनके इस महान कार्य में सहायता 
कर उनकी छुत्रद्माया में प्रजा की सेवा में दत्तचित्त रहत॑; परन्तु, 
आज ता राज्य की नीव ही हिल रही है। महाराजाधिराज, 
राज्यवधन के हत्यारे, चाहे वे मेरे आत्मीय ही क्यो न हो, में तो 
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उन्हें महाराजाधिराज का पड़यन्त्र से वध करने के कारण 
हत्यारा ही मानता हूँ, चक्रवर्ती सम्राद होने की आकांक्षा कर रहे 
है ओर राजपुत्री राज्यश्री भी बन्धन में पड़ी हुई है। यदि ऐसे 
आततायियो को दड न मिला तो फिर ससार का काय नियमित 
रूप से किस प्रकार चल सकेगा। वतमान परिस्थिति मे, 
आपका वर्तमान जीवन कतेव्य-पथ पर न चलकर इसके विप- 
रीत पथ पर ही चल रहा है। में आपके बविरागपूर्ण जीवन को 
सदा श्रेष्ठ मानता रहा, क्योकि मेरा निश्चय है कि मनुष्य को 
वियय-बा सना के उपभोगो से सच्चा और स्थायो सुख मिलना 
असम्भव है। में आपको स्वाभाविक परोपकार भ्रवृत्ति को 
सदैव उत्तेजित करता रहा, कारण कि मेरा विश्वास है कि इस 
संसार में परोपकार के अतिरिक्त अन्य किसी वस्तु में सच्चा 
और स्थायी सुख मिल ही नहीं सकता। आज भी मे आपको 
अपने दी अन्तिम विचारों मे कोई परिवततन के लिए नहीं कह 
रहा हैँ, केवल अपने प्रथम निर्णय को परिबतित करने का 
निवेदन करता हूँ । 

«४शिलादित्य--परन्तु, माधव, अ्रथम निशय के परिवर्तित 
होते ही अल्‍्तिम निशुय तो आपसे आप बदल जायेंगे। 

#स्राधवगुप्त--यह आवश्यक नहीं है। अनेक सम्राट तथा 
राजा राज्य करते हुए भी पिरागी एवं परोपकार में दत्तचित्त रहे 
हैं। उन्होंने राज्य को सदा अपने पास प्रजा की घरोहर और 
अपने की प्रजा का सेवक माना है। 
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“शिलादित्य--ऐसे दृष्टान्त बहुत कम हैं। अधिकांश नरेश 
या तो विषयों मे अनुरक्त रहे हैं या अपनी शक्ति और साम्राज्य 
बढ़ाने के लिये रक्तपात में दत्तचित्त । 

“माधवगुप्त - नहीं, आय, भारतीय सम्राटों तथा राजाओं 
का यह आदर्श कभी भी नही रहा। विषय-लोलुप सम्राट्‌ एवं 
राजाओं का चाहे अन्य देशो मे उत्कष हुआ हो, मिश्र के फरोह 
और रोमक के सीजर आदि विपय-लोलुप रहते हुए भी चाहे 
उन्नत हो सके हो, परन्तु भारत के इतिहास मे आपको एक भी 
ऐसे सम्राट या राजा का उदाहरण न मिलेगा, जिसका विषय- 
लोलुप रहते हुए उत्थान हुआ हो। अत्यन्त प्राचीन काल के 
भारतीय सम्राट रघु, राम, युधिष्ठिर आदि अथवा आधुनिक 
काल के चन्द्रगुप्त, अशोक, कनिष्क, समुद्रगुप्त इत्यादि किसी 
के जीवन की ओर आप देखे, इनमे से एक भी विपय-लोलुप न 
था। हां, रक्ततात इस देश के भी अनेक सम्राटों द्वारा हुआ, 
पर वह अधिकतर या तो आतताइयों को दण्ड देने के लिए 
अथवा समस्त देश में सभ्यता और संस्कृति के एकीकरण रखने 
के उद्देश से; किसी के राज्य का अपहरण करने के निमित्त नही । 
आतताइयों को दण्ड देकर उनका राज्य उन्हीं के निकटवर्ती 
सम्बन्धियों को दे दिया जाता था। किष्किन्धा और लंका मे 
राम ने यही किया था। इसी अकार जो चक्रवर्ती होकर समस्त 
देश मे एक सभ्यता ओर संस्कृति स्थिति रखने के लिए अश्च- 
मेघ या राजसूय-यज्ञ करना चाहते थे वे भी युद्ध करनेवालो 
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के पुत्रादिको को ही उनके राज्य सोप देते थे। पाण्डवो ने 
मगध के जरासिन्ध से युद्ध कर उसके पुत्र सहदेव को ही तो 
मगध का सिंहासन दिया था। यज्ञो के बन्द होने के पश्चात्‌ 
भी चक्रवर्ती सम्राटों की यही पद्धति रही। उन्होने किसी के 
राज्य का अपहरण न कर सब को माण्डलीक ही बनाया । 

“शिलादित्य--फिर भी तुम यह नहीं कह सकते कि सभी 
सम्राट ओर राजा विषयोपभोगो और अपनी सत्ता वृद्धि के 
लिए रक्तपात के दोषों से मुक्त रहे हैं। अतः क्‍या यह सबसे 
अच्छी बातन होंगी कि इस समय पुनः प्राचीन भारत के 
लिच्छबि, वज्जिक, ओर मद्रक आदि राज्यो के समान प्रजातन्त्र- 
शासन-प्रणाली को स्थापित करने का प्रयत्न किया जाय ? 

“साधवगुप्त--प्रजा को अब इस प्रणाली का अभ्यास 
नही रह गया है ओर इस समय, जब कि चारो ओर शत्रु अबल 
हो रहे है, तब, इस कार के काय का समय नही है। ऐसे 
अवसरगो पर तो एक ही व्यक्ति के अधिकार मे सत्ता का रहना 
आवश्यक है, फिर प्रजातन्त्र शासन प्रणाली ही सबश्रेष्ठ है, 
इसका भी कोई प्रमाण नही । 

“शिलादित्य - यह कैसे ? 

“माधवगुप्त--यदि यह प्रणाली सवश्रेष्ठ होती तो इसके 
बिकास के अनन्तर फिर सत्ता एक सनुष्य के अधिकार मे क्‍यों 
जाती ? भारत में लिच्छुषि, वज्जिक, मद्रक आदि राज्यों मे 
प्रजातन्त्र के पश्चात भी राजाओं के हाथ में सत्ता गईं। यहीं 
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बात हमे यवनक ओर रोमक आदि देशों के इतिहास से ज्ञात 
होती है। बात यह है, राजपुत्र, कि संसार में हरएक वस्तु 
पूण न होने वरन्‌ परिव्तनशील होने के कारण इन शासन- 
प्रणालियों मे भी परिवतन होता रहता है। एक बात सदा 
निर्दोष रह ही नहीं सकती। बहुत काल तक एक मनुष्य के 
अथवा अनेक मनुष्यों के हाथ मे सत्ता रहते रहते दोनो ही प्रकार 
की पद्धतियों मे अनेक दोप उत्पन्न हो जाते है। जनसमुदाय 
जब एक मनुष्य के हाथ की सत्ता से कष्ट पाने लगता है, तब 
प्रजातन्त्र की स्थापना, ओर जब अनेक मनुष्यों के हाथ की सत्ता 
से कष्ट पाने लगता है तब एक मनुष्य के हाथ में सत्ता देने का 
प्रयत्न करता है। ( कुछ दहरकर ) मुझे विश्वास है, राजपुत्र, 
कि यदि आपने राज-सिंहासन ग्रहण किया तो भी आप कभी 
विषय-बासनाओ के आखेट न होग, न कभी आपके हाथों व्यथ 
का रक्तपात ही होगा, वरन सदा सच्चे धर्म ओर कतंव्य-पथ 
पर चलकर ही आप अपना जीवन व्यतीत 'कर सकेंगे। आप 
तो इस काल के विदेह हो सकते है, राजपुत्र ।” 

हप॑ राज्य स्वीकृत करते समय जो दो निश्चय करते हैं, 
उन्हें भी सुनिए । 

“शिलादित्य--( कुछ सोचते हुए ) महामात्य और महाबला- 
घिक्त, राज्य ग्रहण करना तो मैने स्वीकृत कर लिया, पर, 
फिर भी में दो बातें न करूंगा । 

“अवन्ति--व क्या राजपुत्र ९ 
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“सिहनाद--उन्हे और बता दीजिये। 

“शिलादित्य--पहली बात विवाह ओर दूसरी व्यर्थ 
का युद्ध । 

“अवन्ति--( कुछ विचार करते हुए ) दूसरी बात तो ठीक 
है। व्यथ का रक्तपात हो, यह कोई नहीं चाहता, परन्तु विवाह 
आप क्यो न करेंगे 

“सिंहनाद--( आश्चय॑ से ) हां, विवाह करने मे क्‍या 
हानि है ? 

“४शिलादित्य--मैं अपने को राज्य का सरक्षक मात्र मानना 
चाहता हूँ ओर राज्य को अपने पास अ्रजा की घरोहर। मैं 
अपने ओर अपने वंश को राज्य का स्वामी और राज्य को अपनी 
सम्पत्ति नहीं मानना चाहता । 

“सिंहनाद--विवाह करने के परचात्‌ भी आप यही मान 
सकते हैं । 

“शिलादित्य--नही, राज्य-सिंहासन पर बैठने के पश्चात्‌ 
एक तो यो ही इस भावना की रक्षा कठिनाई से ही सकती है, फिर 
पुन्न-पौत्रादि हो तब तो इस सावना का चित्त मे ठहरना और भी 
कठिन हो जाता है। पुत्र-पोतच्नादि यदि अयोग्य हों तो भी राज्य- 
सचा उन्हीं के अधिकार मे रहे, इस लोभ की उत्पत्ति होती है। 

“अवन्ति--परन्तु, श्रीमान, यदि आपने विवाह न किया 
तो आपके पश्चात्‌ राज्य का अधिकारी कौन होगा ९ 
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“धशिलाद्त्य--इसका निणय उस समय हो जायगा । 

“सिहनाद--किन्तु श्रीमान्‌ , योग्य सन्‍्तान के होने पर तो 
एक प्रकार से आप अपने पश्चात्‌ के लिये भी सुशासन को 
व्यवस्था कर जायंगे। 

“शिलादित्य--और यदि अयोग्य सन्‍्तान हुईं तो, महाब- 
लाधिकृत, अयोग्य सन्‍्तान होने पर भी राजसत्ता उसी के अधि- 
कार मे रहे, इस आसक्ति की उत्पत्ति हो जायगी। देखिये, 
महामात्य ओर महाबलाधिक्ृत, राज्यसत्ता सदेव एक ही बंश 
के अधिकार मे, उस वंश में सन्‍्तान के रहते हुए भी, नहीं रही 
है । किसी वंश मे, अयोग्य के उत्पन्न होते ही, बह उस वश के 
अधिकार के बाहर चली गई है। फिर में ही अपने हृदय मे 
असक्ति की उत्पत्ति कर, जो थोड़ी-बहुत प्रजा की सेवा करना 
चाहता हूँ, उस भावना के नाश का अयोजन क्यो करलू ? में 
तो प्राचीन भारत की ग्रजातन्त्र-राज्यणाली का पक्तपाती हूँ, 
परन्तु यदि यह बतमान परिस्थिति में सम्भव नहीं है ता में 
सिंहापनासीन हंकर राज्य-सरक्षक के रूप में प्रजा-सवा के लिए 
तैयार हैँ, पर, विवाह कर, में अपने हृदय मे राज्य के लिए 
आसक्ति की उत्पति नहीं करना चाहता। ( खडे होते हुए ) मे 
सिंहासन ग्रहण करूँगा, परन्तु विवाह नहीं, कदापि कहीं ।” 

राज्य प्रहण के पश्चात्‌ स्थाग्वीश्वर को कान्यकुब्ज का 
माण्डलीक राज्य बनाने ओर राज्यश्री को भारत की सम्नाज्ञी 
बनाने मे हथ॑ के उद्देश्य देखिये । 
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“हष--में किसी बात पर निरथक हठ नहीं करना चाहता। 
या तो तक कर कोई मुझे; यह सिद्ध करदे कि मेरा अमुक मत 
ठीक नही है, या वह मरा मत मान ले। अमुक बात आज- 
पयन्त नही हुईं है, इसलिये वह आज, और भविष्य मे भी नहीं 
हो सकती, यह में नही मानता। यदि कोई बात आज-पयनन्‍्त 
नहीं हुईं है ओर वह उचित है तो अवश्य होनी चाहिण। अब 
तक स्त्रियों पुरुपो की अनुगामिनी रही है। पुरुपो का स्थान 
समाज में ऊँचा ओर ख्लियो का निम्न माना गया है। भगवान 
बुद्ध ने स्वियो को पुरुषों की अनुगामिनी न मानकर, सगमिनी 
मान, उन्हे धार्मिक कार्यो' मे पुरुषों के समान ही अधिकार दे 
दिये हैं। सद्धम्म में यदि पुरुष मिक्चु हो सकते हे तो स्त्रियाँ 
भी मिछुणी । मे राज काज में भी स्थियो को पुरुषों के समान 
अधिकार देने की परिपाटी चलाना चाहता हूँ। यदि पुरुष 
सिंहासनासीन हो सकते है, तो स्लियाँ सी, विधवाएँ भी |. .. ... 
देखो, राज्यश्री, मेरी भी इच्छा राज्य ग्रहण करने की न थी। 
' मै आय-धम का अनुसरण कर, सनन्‍यासी हों, बन में जाकर 
केबल अपने कल्याण का चिन्तन नहीं करना चाहता था, क्योंकि 
वह तो स्वार्थ हो जाता । मै भी वास्तव मे भिकु होकर मठ मे 
निवास कर संसार का कल्याण करना चाहता था। ससार के 
कल्याण में दत्तचित्त रहने पर अपना कल्याण तो आपसे आप 
हो जाता है उसके लिए चिन्तन करने के र्वाथ में भी पड़ने की 
आवश्यकता नहीं होती। परन्तु, मेने घचह भी न कर उसी 
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काय को राज्य अहण करके करने का निश्चय किया है। तुम 
भी तो मिन्लुणी होकर ससार के कल्याण में ही दत्तचित्त होना 
चाहती हो न ? 

“राज्यश्री--अवश्य । 

“हष--बह तुम राज स्रहण करने पर यदि उसमे ममत्व न 
रखोगी तो मिक्तुणी होने की अपेक्षा कहीं अधिक कर सकोगी। 
अन्त मे यही सोचकर मैने भी राज्य ग्रहण कर लिया ओर 
इतने ही दिनो के अनुभव से में देखता हे कि मेने राज्य ग्रहण 
कर कोई भूल नही की है. . ... .. फिर इस विषय में मैने 
एक और निश्चय किया है । 

“हपे--मे स्वयं तुम्हारे संग कान्यकुब्ज मे रहेँगा। 

“रज्यश्री--ओऔर स्थाण्बीश्वर का राज्य ९ 

“हप--वह कान्यकुब्ज का मार्डलीक राज्य हंगा । 

४राज्यश्री--( चौंक कर ) क्‍या कहते हो, कया कहते हा, 
शिलादित्य ! यह त्याग! यह अपूब त्याग ' 

“हप--इसमे इतना हीता त्याग है न, कि में सम्राट न 
हुआ और तुम सम्राज्ञी हुई 

४राज्यश्री--यह क्‍या छोटा त्याग है? एक-एक कोड़ी के 
लिए सहोदर भ्राता एक दूसरे का सिर काटने को उद्यत रहते हैं 
और तुम इतने बड़े साम्राज्य को ठोंकर मार रहे हो । 

“हप--राज्य का इस दृष्टि से मेरे सामने कभी महत्व ही 
नही रहा। मेने उसे राजा की घरोहर मात्र माना है। (कुछ दहर 
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कर ) तुम्हारे सम्राज्ञी ओर मेरे माण्डलीक होने मे एक और बड़ा 
भारी उद्देश है । 

“राज्यश्री--वह क्‍या ? 

“हप--तुम्हे स्मरण होगा कि मैने तुमसे कहा था कि 
भारतवप का कल्याणु भारत को एक साम्राज्य म॒ परिणित करने 
से ही हो सकता है। 

“राज्यश्री--हाँ, कहा था। 

“हप--और तुम यह भी जानती हो कि मै रक्तपात के विरुद्ध 
हैँ, क्योकि णक तो सृष्टि के सवेभेष्ठ आणी सनुष्यचग के ऊृत्यो में 
रक्तपात को मेरी दृष्टि से कोई स्थान ही नहीं है, फिर रक्तपात 
द्वारा जिस साम्राज्य की स्थापना होती है वह कभी चिरस्थायी 
नही रह सकता। 

“राज्यश्री--तुम्हारे इन मतो को मे भली भाँति जानती हैं 
और तुम्हारे इन सतो से सहमत भी हूँ । 

“हष--ऐसी परिस्थिति से, यदि मैं सारे देश मे एक 
साम्राज्य की स्थापना के उद्देश्य को स्पष्ट कर स्वेच्छा पूषक 
तुम्हारा माण्डलीक हो गया तो अन्य राज्यों के लिए एक 
उदाहरण हो जायगा ओर मै अन्य राज्यो को समभा-बुझाकर 
बिना रक्तपात के ही साम्राज्य के अन्तर्गत लाने का प्रयत्न 
करूँगा |?” 

राज्यश्री को राज्य करते हुए अट्ठाइस वर्ष बीत गये। 
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साम्राज्य की वृद्धि और प्रजा को सुख होने पर भी राज्यश्री को 
सन्‍्तोष नही है। इसके कारण है-- 

८४राज्यश्री--यह सारा कार्य उस पल्लवित ओर पुष्पित वृक्ष 
के सहृश है, जिसकी जड़ पृथ्वी के भीतर गहरी न जाकर किसी 
चट्टान पर हो। हाल ही में मौयथ ओर गुण्त-साम्राज्य में भी 
यह सब हुआ था। वह कितने दिनो तक टिका ? शिलादित्य 
की सम्मति के अनुसार मेने सिहासन अहण करने के दिन 
घोषणा की थी कि यह राज्य समस्त भारतवप में एक धर्म, एक 
भाषा और एक से सामाजिक सगठन पर सारे देश में एक राष्ट्र 
की स्थापना का उद्योग करेगा, जिसमे इस देश का साम्राज्य 
चिरस्थायो रह सके । यद्यपि सारा आर्यावते अब एक साम्राज्य 
के अन्तंगत है, परन्त एक राष्ट्र का निमोण भुके अभी भी इतनी 
ही दूरी पर दिखता है जितना आज के अट्टाइस बप पू् था। 

“गअलका--( कुछ सोचते हुए ) यह तो सत्य जान पड़ता है, 
महाराज्षी । परल्तु, इसका क्या कारण है 

८४शज्यश्री--मुख्य कारण एक ही है । 

८ग्रल्का--वद्द क्या ( 

४राज्यश्री--शिलादित्य और मुझे जो आशा थी कि साम्राज्य 
मे बराबरी के अधिकार देने से समस्त देश के नरपतिगण उससे 


बेच्छापूबक सम्मिलित होने के लिए आगे बढ़ेंग, वह आशा पूरा 
नहुई। अतः शिलादित्य के पहले छः बर्ष तथा उसके पश्चात 
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का भी बहुत-सा समय युद्ध तथा विप्लवों की शान्ति एवं अन्य 
राज्य-काज के पचड़ो में ही बीता। फिर जो नरपति सामप्राज्य 
के अन्तगंत आये है उनकी हृषटि भी इस और न होकर अपना- 
अपना बल बढ़ाने की ओर ही है । 


“अलका--( कुछ ठहरते और विचारते हुए ) तो जा व्यक्तिगत- 
म्वाथ हर एक महान काय के मार्ग में बाघक होता है वही 
आपके और महाराजाघिराज के शुभ सकल्‍पो में भी बाधक हो 
रहा है । 

“राज्यी--हाँ, अलका । वही व्यक्तिगत म्थाथे, अनेक बार 
आज का-सा विचार मेरे मन में उठता था, प्रत्येक युग के अन्त 
में, जब मे युग भर के कार्यो का सिंहावलोकन करती थी, तब 
यह बिचार और भी प्रबल हो जाता था, परन्तु अभी तक मुमे 
युद्ध समाप्त होने की आशा थी। थुद्धों की समाप्ति होने ही 
हम दोनो इसी एक काय में लग जायगे, इसका भी विश्वास 
था। अभी वल्लभी की विजय के पश्चात्‌ यह विश्वास और 
टृढ़ हो गया था, परन्तु आज, जब से दक्षिण भारत पर 
आक्रमण करने का निणय हुआ है, तब से तो में बहुत ही 
अशान्त ओर निराश हो गई हूँ |” 

इसी सम्बन्ध मे जब राज्यश्री ओर हप का सवाद होता है 
तब हब की भावनाओ में जो परिवर्तन हुआ है उसे उन्हीं के 
शब्दों से उद्धृत किया जाता है--- 
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“हप--तुम जानती हो कि दक्षिण पर आक्रमण करने का 
विचार मैने बहुत दिनो तक स्थगित रखा, परन्तु पुलकेशिन का 
मालव, गुजर ओर कलिंग पर आक्रमण तो दक्षिण के इस 
आक्रमण को अनिवाय कर देता है। यदि हम दक्षिण पर 
आक्रमण न करेंगे तो कदाचित्‌ उनका आक्रमण हम पर हो 
जाय। इसलिए एकाणक मेने यह निरय किया है।” 

दक्षिण में हष की पराजय हुईं। जब फिर से दक्षिण पर 
आक्रमण करने की तैयारी आरभ हुई उस समय हष, राज्यश्री, 
यानचांग और राज्य के महामन्त्री तथा महासेनापति का जो 
वाद्विवाद हुआ उससे हप के भावी कायक्रम के उद्देश्यों का पता 
लगता है--- 

“्यानचांग--भारतीय सम्राट अशोक ने तो सारे संसार 
को एक सूत्र मे बाँधने का उद्योग किया था। और यह, संसार 
को एक साम्राज्य के अन्तगत लाने का प्रयत्न किये बिना ही | 
आप समभते हैं कि यदि आप अपने देश को एक साम्राज्य के 
अन्तर्गत ले भी आये और यदि आपने अपने देश में एक राष्ट्र 
की स्थापना कर भी ली तो आप सब भयो से मुक्त हँ। जायँगे ? 

#भण्डि--फिर हमे कौन सा भय रह जायगा ? 

“यानचांग--विदेशी आक्रमणो का । 

५भरिड---उसके लिए हम यथेष्टरूप से बलवान रहेग । 

“यानचांग--परन्तु जैसे एक प्रकार की बस्तु से उसी 
प्रकार की वस्तु उत्पन्न होती है, वेसे युद्ध से सदा युद्ध की ही 
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उत्पत्ति होती है। ज्योही एक विदेशी आक्रमण मे आपकी 
शक्ति का व्यय हुआ और दूसरों ने देखा कि आप निबंल हैं. 
त्योही आप पर दूसरा आक्रमण होगा। जब तक यह युद्ध 
होगा तब तक आप ही नहीं सारे ससार की यही अवस्था 
रहेगी। इसलिए सम्राट अशोक के सहृश, बिना युद्ध के ही, 
सारे संसार को एक सूत्र मे बॉधने का प्रयत्न होना चाहिए । 

“भरिड--परन्तु, सम्राद्‌ अशोक का तो बह अ्यत्न असफल 
हो गया। 

“यानचांग--एक देश, चाहे बह कितना ही बड़ा क्यो न 
हैं| अकेला इतना बड़ा काय नहीं कर सकता। इसके लिए 
अनेक देशो में एक साथ यह प्रयत्न चलना चाहिए ओर बह भी 
सतत। सम्राट अशोक के पश्चात्‌ बह काय इस प्रकार से 
अब तक संसार से कही किया ही नहीं गया। 

“माधव गुप्त---( जो अब तक चुप हकर सारे विवाद को ध्यान- 
पूर्वक सुन रहा था ) तो आप सममभते है कि सारे संसार पर एक 
धर्म, एक भाषा ओर एक सामाजिक संगठन की स्थापना हो 
सकती है ९ 

“यानचांग--यह चाहे न हो, परन्तु उस सहिष्णुता की 
स्थापना अवश्य हो सकती है, जिससे एक धर्म, एक भाषा 
ओर एक अकार के सामाजिक संगठन बाले दूसरे धम, दूसरी 
भाषा ओर दूसरे श्रकार के सामाजिक संगठन वालों को अपना 
शत्रु न समककर मित्र समझें, एक दूसरे का रक्तपात करने के 
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इच्छुक न रह कर एक दूसरे का सहायता पहुँचावे ओर इस 
काय मे सब अपना अपना स्वाथ माने । 

“हपे-..( श्रसन्न होकर ) यह से सी मानता हूँ। यह परिस्थिति 
ससार मे अवश्य लायी जा सकती है ओर आप ठीक कहते है, 
यानचांग महोदय, कि जब तक ससार मे यह परिस्थिति नहीं लायी 
जायगी, तब तक कोइ भी देश सुल्ला नही हं। सकता। आपके इस 
कथन को भी में मानता हूँ कि एक देश इस परिस्थिति की स्थापना 
मे सफल नही हा सकता ओर इसके लिए अनेक देशों मे एक साथ 
तथा सतत प्रयत्न होना चाहिये। बललभी के पराजित नरेश 
सेनापति भ्रुवसेन को मै बल्लभी का राज्य लौटा कर उसके सग 
अपनी पालित पुत्री जयमाला का विवाह कर उसे जमाता 
बनाऊँगा। पुलकेशिन को अब मे युद्ध कर विजय न करूँगा, 
परन्तु बिना साम्राज्य फे अन्तर्गत किये ही मैत्री स्थापति कर 
विजय करूगा। साथ ही, यत्न करूंगा कि अन्य नरेश भी 
यही करें। ( यानचॉग से ) चीन-सम्राट से अपने देश में आप 
यही कराइये। मेने सुना है, पुलकेशिन से पारस देश का 
पारस्परिक मैत्री सम्बन्ध है। चीन और आर्यावत का सम्बन्ध 
आप करा दीजिये। इस प्रकार चीन, पारस ओर भारत इन 
तीन महान देशो में यदि परस्पर मैत्री हो गई, तो जम्बू द्वीप के 
अन्यान्य छोटे-छोटे देशो मे तो यह काय बहुत शीघ्र हो जायगा 
ओर फिर संसार का गुरु जम्बूद्वीप इस दिशा में भी अन्य द्वीपों 
के प्रदशन का काय करेगा। ( झुछ ठहरकर भणिड से) महा- 

ध 
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बलाधिकृत, अब युद्ध नही, इस जीवन में अब मे युद्ध न 
करूँगा । भेरा जीवन तथा सारे आर्यावत की शक्ति अब 
इसी शुभकाय में लगेगी । 

“राज्यश्री--( आँखों मे आँसू भरकर ) धन्य मेरा भाग्य और 
धन्य आयावत का। 

[ कुछ देर तक सब चुप रहते हैं ] 

“हप--राज्यश्री, सारे विश्व की इस प्रकार एक नवीन सगठन 
में परिणत करने के लिए, कितने दीघ काल और महान प्रयत्न 
की आवश्यकता होगी, इसकी कल्पना सहज ही में कीजा 
सकती है। फिर प्रयत्न कर्ता यह प्रयत्न अधिकांश में अपने 
देश ही मे कर सकता है, यह भी स्पष्ट है। भारतबप मे यह 
प्रयत्न जिन दिशाओं में होगा उन्हे मे युगो से सोच रहा हूँ । 
अब युद्ध को सबंथा बन्द कर देने के पश्चात्‌ मेरा सारा समय 
इसी प्रयत्न मे जायगा । 

“राज्यश्री--वे कौन सी दिशायें हैं, शिलादित्य 

“हर्प--वे ही बता रहा हूँ, राज्यश्री । आय और बोद्ध-धर्म 
के एकीकरण के लिये भें स्वयं शिव, आदित्य और बुद्ध की 
प्रतिसाओो का एक सार्वजनिक पूजन करूँगा । उसे यज्ञ का 
रूप देकर अर्यावर्त के समस्त राजाओ, धार्मिक संस्थाओं ओर 
प्रजा की सम्मिलित होने का निमन्‍्त्रण दू गा । 

८राज्यश्री--इससे धामिक एकता में अवश्य ही बहुत बड़ी 
सफलता मिलेगी । 
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“हप--और इसी अवसर पर तुम्हारी ओर से मै कान्यकुब्ज 
के कोष में संग्रहीत समस्त धन, सम्पत्ति, रत्न-आ्राभूषण का 
दान कर दू गा। 

“सरडि--.( चौककर ) सवस्व दान । 

“हष-.हां, सवस्व-दान, महाबलाधिकृत मेरे शरीर में जो 
आभूषण हैं, इन तक का दान । ( कुछ रुककर ) देखिए, महा- 
बलाधिकृत, नरपतिगण अधिक तर यह कोष-सग्रह अपने 
विलासो की पूति एबं एक-दूसरे से युद्ध कर अपने श्रभाव की 
वृद्धि के लिए करते है। इस प्रवृत्ति के नाश के लिए आर्यावतत 
के साम्राज्य की ओर से केबल उपदेश नहीं, किन्तु कर्म की 
आवश्यकता है। 

“म्ाधवगुप्त--और आप सममभते है, परमसद्टारक, कि 
आपके एक बार इस प्रकार के दान से नरेशो की यह प्रवृत्ति नष्ट 
हो जायगी ! 

“४“हप--में एक बार ही इस प्रकार का दान न करूंगा । 

“साधवगुप्त--तब 

“हषे--प्रजाहित के समस्त कार्यो मे व्यय होने के पश्चात्‌ 
जो छुछ धन साम्राज्य के कोष में बचेगा, उसका हर चौथे वर्ष, 
युग का अन्त होते ही दान कर दिया करूंगा ।” 

ऐसे हप के विरोधी शशांक नरेन्‍्द्रगुप्त ओर आदित्यसेन की 
भावनाओं को भी देखिए। शशांक अपने सेनापति से 
कहते हैं- 
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“शशांक--किसी महान काय की सिद्धि के लिए, किन 
उपायो का अवलम्बन किया गया. यह बात गोण है; काय की 
सिद्धि मुख्य बात है। ( धीरे धीरे ) राज्यवद्ध न की हत्या किसी 
महान काये के लिये की गयी थी । यदि वद्ध नो के विरुद्ध विद्रोह 
ओर शिलादित्य की ह॒त्या भी किसी महान काय के लिए की 
जाय तो ये कम पाप न होकर पुण्य ही होगे। फिर महाबलाधि- 
कृत आप तो केवल मेरे ओर मरे बश के गौरव की रक्षा के लिए 
वद्ध नो से युद्ध और युद्ध मे प्राण त्याग करना चाहते हैं, परन्तु 
उनकी अधीनता स्वीकार करन मे मेरा तो इससे मी कहीं महान 
उद्देश्य है, जो इस युद्ध और प्राण-त्याग से सिद्ध नहीं हो सकता । 

“यशोधघवल--वह क्या ? 

“शशांक--आय-घर्म की रक्षा ... . में, आय, में हृदय 
से शासित न होकर मस्तिष्क से शासित होता हूँ ।” 

मस्तिष्क से शासित होने वाले शशांक तो अपने उद्देश्य सें 
सफल न हो सके परन्तु आदित्यसेन हप के पश्चात्‌ बहुत बड़ा 
राजा अवश्य हुआ। आदित्यसेन यद्यपि हप का बिरोधी था, 
परन्तु वह मस्तिष्क से शासित न होकर हृदय से ही शासित 
होता था। उसकी कुछ भावनाओं के देखिये । आदित्यसेन 
का उसकी माता तथा उसके पिता से जों सवाद हुआ उसी से 
इसका आरम्भ किया जाता है-- 

“जैलबाला--सभी महापुरुष पूज्यनीय हैं । 
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“आदित्यसेन--नहीं, कदापि नही, सभी पूज्यनीय नहीं हों 
सकते | कुछ के पूजन से हमारा उत्कष होता है और कुछ के 
पूजन से हमारा पतन । यदि पिता जी ने परमभट्टारक महा- 
राजाधिराज, समुद्रगुप्त, चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य और स्कन्द्गुप्त 
विक्रमादित्य के संग ही हप का भी प्रजन न किया होता, तो वे 
समुद्रगप्त, चन्द्रगुप्त और स्कन्दगुप्त के समान होते, वर्तमान 
माधवगुप्त के समान नहीं । 

“शैलबाला--बेटा, महापुरुष जन्म से ही होते है, पूवजो का 
पूजन और अन्‍्यों की घृणा से कोई महापुरुष नहीं होता, यह में 
भी मानती हूँ परन्तु उसी के साथ अन्यो का पूजन महापुरुष 
होने मे सबसे बड़ी बाधा है, इसमे भी मुझे सन्देह नही । 

“माधवग॒प्त--अपने कुल का गंवं, अपने बान्धवों से सहानु- 
भूति बुरी बातें नहीं। परन्तु इन भावनाओं के कारण यदि अन्य 
कुलों से ईर्पा की उत्पत्ति हो ओर इस ईरषा से अन्धे होने के 
कारण यदि अन्‍्यो के न्‍्याययुक्त काय भी अन्यायपूर्ण दिखेंतो 
यह कुल-गब एवं बान्धव सहानुभूति न अपने लिए कल्याणकारी 
हो सकती है ओर न किसी दूसरे के लिए । 

“आदित्यसेन--निष्पक्षता की दृष्टि से संसार में कोई बात 
देखी ही नहीं जा सकती ।.. .. ... यह ससार बुद्धिमानो और 
बलवानो के लिये है। जिनमें बुद्धि है, जिनमे बल है, वे दूसरों 
पर अत्याचार कर सकते है; उनका अत्याचार, पक्षपात तथा 
स्वाथपूर्ण होते हुए भी संसार न्यायपूर्ण मानता है। पिता जी, 
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मैं तो इस संसार में महत्वाकांत्ता से अधिक महत्वशाली और 
सफलता से अधिक सफल वस्तु और कोई है, यह मानता ही 
नही। महत्वाकांज्षा से भरा हुआ व्यक्ति जीवन संग्राम मे जब 
सफलता प्राप्त कर लेता है तब वह महापुरुप-पद्‌ को प्राप्त करता 
है। ससार उसीका अनुसरण करता है, चाहे इने-गिने व्यक्ति 
उसे बुरा कहे, पर जनसमुदाय उसी का पूजन करता है । सारे 
ससार के इतिहास मे जिन्हे महापुरुष पद-प्राप्त हें व सब इसी 
केटि के है, निष्पन्षता ओर निम्वा्थता ढकासला है, बिडम्बना है | 

“साधवगुप्त--हपबद्ध न का साथ देने के लिए मेरी अ्रन्त- 
रात्मा मुझे प्रोत्साहन देती है, हपवद्धन की न्‍्याय-परायणता 
एवं उनके सचचे स्नेह तथा शशांक नरेन्द्रगुप्त के अत्याचार ण्व 
उसके विश्वासघात के कारण । तेरी स्वतन्त्रता का यदि अप- 
हरण होगा तो उसका कारण होगा तेरी उद्ण्छता ओर बार बार 
मेरी सम्मति की उपेक्षा । 

“आदित्यसेन--( अत्यन्त इढ़ता से ) मे इसके लिए तेयार हूँ, 
पिता जी | 

“शैज्ञबाला--( बहुत ही घबडाकर खडे होते हुए ) ) यह क्या, 
यह क्या हो रहा है ? ( माधवगुष्त को ओर देखकर गिडगिड़ाते हुए ) 
क्‍या कह रहे हैं, नाथ, आप ! ( आदित्यलेन की ओर देख, गिड 
गिड़ाते हुए ) ओर क्या कहता है बेटा तू ! पिता पुत्र की 
स्वतन्त्रता का अपहरण करेगा और पुत्र पिता की आज्ञा 
का उल्लंघन ! 


५.) 


“ग्दित्यसेन--( रूखे स्वर में ) यह कतव्य ज्षेत्र है, मां, जिसे 
पिता जी अपना कतंव्य समभते है उसे वे, और जिसे मे अपना 
कतव्य समभता हैँ उसे में करूँगा । 

“शैलबाला--( जरदी जल्दी ) यह कैसा कतव्य क्षेत्र है ? 
कतव्य क्षेत्र मे क्या हृदय को कोई स्थान नही है ? क्या यह क्षेत्र 
हृदयहीनता से ही भरा हुआ है ? ( माधव गुप्त से ) नाथ, 
क्या पुत्र के लिए पिता के हृदय में माता के हृदय का सा स्नेह 
नही रहता ? आदित्य की बाल्यावस्था मे तो यह नहीं जान 
पड़ता था। उस समय तो, नाथ, इसकी एक एक मुस्कान पर, 
इसकी एक-एक बाल क्रीड़ा पर आप सबस्व न्‍योछावर करने को 
तैयार रहते थे। क्या इसके युवा होते ही बह सारा स्नेह कपूर 
हो गया। आजकल तो नित्यप्रति इसी प्रकार का कोई न कोई 
प्रसंग उपस्थित रहता है। आपका पुत्र, आपके प्राणो से प्यारा 
पुत्र, आपके द्वारा ही बन्दी बनाया जावे, आपके द्वारा ही परतन्त्र 
किया जाबे, पिता पुत्र को कारावास मिजवाये, यह सब क्या है, 
यह सब क्या है नाथ 7” 

आदित्यसेन इस प्रकार की भावनाओं के कारण अपने 
घर मे न रह सका। चह शशांक से जा मिला और दोनो ने 
मिलकर विप्लव किया। शशांक ने, आदित्यसेन सफल होगा, 
यह भविष्यवाणी की ओर उसका कारण बताया- 

“शशांक --( नेत्रों को पोछते हुए ) तेरे ओर मेरे स्वप्न में 
अन्तर नही है, बटा फिर भी वद्ध नो के जिस नाश को तू अपना 
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स्वप्न कहता है, उसके सत्य होने मे भी अब तो बहुत कम सन्देह 
ओर बहुत कम समय रह गया है। परन्तु, परन्तु उसके सत्य 
होने का कारण भी में नहीं, यथाथ मे तू ही है, बेटा । 

“आदित्यसेन--यह कैसे पिता जी ? 

“शशॉक--( आदित्यसेन को एक वक देखते हुए धौरे घोरे ) यह 
कैसे ? इसमे गूढ़ . . ... बड़ा गूढ़ रहस्य है। तू हृदय से 
शासित होता है, बटा, ओर में, मे मस्तिष्क से मस्तिष्क का 
शासन छोटे-छोटे कार्यों, छोटे-छोटे पडयन्त्रों को चाहे सफल 
करदे, परन्तु .. .. ॥7 


माधवगुप्त ने विप्लवी पुत्र को क्रेद कर हप॑ के सबस्वदान 
के अवसर पर हप के सम्मुख उपस्थित किया और उसे प्राण 
द्रुड दिया जाय, यह ग्राथना की । उस समय की परिस्थिति 
नाटक मे सुन्दरता से दिग्दशित की गयी है । 

“शैल्बाला--मिज्षा माँगतीं हूँ, परम भट्टारक, अपने इस 
एकलोते पुत्र के प्राणों ... ..! 

“आदित्यसेन--( सिर उठाकर, गरजकर ) क्या, क्‍या, कह 
रही है। माँ, क्‍या कह रही है। ज्षत्राणी होकर भिक्षा। जो 
प्राण एक दिन जाना ही है, उसकी भिक्षा ! शत्रु से भिज्षा! 
उत्तम होता, यदि मे तेरे गर्भ में ही प्रवेश न करता । उत्तम होता, 
यदि मैं जन्मते ही मर जाता। मेरा इस लोक का जीवन तो 
समाप्त हं। रहा है, पर मरते समय भी पिता के सद्श क्‍या 
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माता का भी स्मरणकर मुझे तू गारव का अनुभव न करने 
देगी ? क्या माता का नाम लेकर भी यह आदित्यसेन सहप 
अपने प्राण न दे सकेगा ? ( ह से ) वद्ध नराज, आप मेरी माता 
की बात न सुनिए, उस ओर ध्यान ही न दीजिए। पिता जी के 
कथनानुसार इस अन्तिम गुप्तवशीय को प्राण दर्ड देकर मेरे 
गौरव की रक्षा कीजिए । मेरा गोरव न मेरे पिता पर अवलम्बित 
है ओर न माता पर | (अपना वक्षस्थल् फुलाकर सिर ऊँचा उठाते हुए) 
चह मुझ पर अवलम्बित है, केवल मुझ पर |” 


हपे ने आदित्यसेन को मुक्त कर दिया। उसे मुक्त करते 
हुए उन्होने जो कुछ कहा बह नाटक का अन्तिम भाषण है-- 


“हुप ( शान्ति से मुस्कराते हुए ) नवयुवक, तुम सच्चे नवयुवक 
हो। युवावस्था में जैसा तेज, जैसा उत्साह, जैसी निर्मीकता 
होनी चाहिए वैसी ही तुममे है। परन्तु देखो, तुम्हारे ये सदूगुण 
तुम्हारे एक विवेकद्दीन विश्वास के कारण तुम्हे ठीक पथ पर 
न चला कर पथ-अ्रप्ट कर रहे है । आदित्यसेन, तुम मुमे 
व्रथा ही गुप्त वंश का शत्रु मान रहे हो। मेने अपने वंश का 
गौरव बढ़ाने के लिए यह राज्य ग्रहण नहीं किया है । मेरे 
विवाह न करने के करण वद्ध न-बंश का तो कोई वंशज ही न 
रहेगा। अपने उत्कप के लिए भी यह पद मैने नहीं लिया है, 
यदि ऐसा होता तो में स्थाणीश्वर को कान्यकुष्ज का मार्डलीक 
राज्य क्यो बनाता ? पुत्र, मुझे अपने से और अपने वंश रो 
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कभी आसक्ति का अनुभव नही हुआ, न किसी विशिष्ट धर्म 
ओर देश से अनुराग । इस विशाल विश्व को ही अपना देश 
मान, सारे धर्मों, पर समान रूप से श्रद्धा रख अपने पराये 
सभी को अपना बन्धु समझ, मेंने अपने जीवन का अब तक 
का समय व्यतीत करने का प्रयत्न किया है। हाँ, इतने पर 
भी मुझे अनेक युद्ध करने पड़े है, अनेक विद्रोहियो का दमन 
करना पड़ा है, परन्तु उस परिस्थिति मे कदाचित्‌ वह अनिवाय 
था। यदि मेरा अब तक का जीवन मेरी अभी कही हुई बातो 
को सिद्ध करने मे समथ नहीं है, ता तुम्हे अपन कथन की सत्यता 
का अन्य कौन सा प्रमाण दें सकता हैँ ? ( कुछ रुक कर ) मे तुम्हे 
मुक्त करता हूँ, आदित्यसेन, इसलिए नहीं कि तुम्हारी माता 
ने मुझसे तुम्हारे आ्राणो की सि्षा माँगी है, परन्तु इसलिए कि 
तुमसे अधिक तेजस्वी, तुमसे अधिक उत्साही, तुमसे अधिक 
निर्मीक अन्य कोई युवक मुझे इस समय इस आर्यावत में 
दिखाई ही नही देता । तुमने यदि इन सदगुणो का, अपने और 
ओर अपने बश के उत्कप मे उपयोग न कर लोक-सेवा मे उपयोग 
किया तो में तुम्हे आशीर्वाद देता हूँ कि तुम इस आर्यावत के 
परम प्रतापी, सच्चे लोक-सेवी सम्राट होगे और तुम्हारी कृति 
से तुम स्‍्वय तथा यह जगत दोनो ही अनुपम सुख का अनुभव 
करेंग। ( बैनिकों से ) छोड़ दो, सेनिको आदित्यमेन को मुक्त 
कर दो ।” 

हप॑ अपने उद्देश्यों में सफल न हुए। परल्तु इससे क्या * 
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इस विषय में उन्हीं के महामन्त्री ओर महा-सेनापति का 
संबाद सुनिए- 

“सरिड--अब तक उनके सारे प्रयोग असफल हुए है। 
पहले वे सिंहासन पर न बेठ प्रजा की सेवा करना चाहते थे, 
बह न हुआ ओर उन्हे सिहासनासीन होना पड़ा। फिर उन्होने 
साम्राज्ञी को सिहासन पर बिठा महिलाओ को पुरुषों के सहश 
अधिकार दिलाने की बात सोची, पर आज भी पुरुष उच्च और 
महिलाएँ निम्न मानी जाती हे, फिर उन्होने स्वय कान्यकुब्ज का 
माण्डलीक बन कर अपने उदाहरण द्वारा बिना युद्ध के ही 
प्रत्येक देश को साम्राज्य का समानाधिकारी बनाना चाहा बह 
प्रयत्न भी असफल हुआ और उन्हे अनेक बर्ष नहीं, परन्तु अनेक 
युग युद्ध मे व्यतीत करने पड़े। अब राज्यो की परम्पर मैत्री 
ओर युद्ध के लिए धन-संग्रह के विरोध ओ स्वयं स्वस्त॒ दान कर 
अन्य नरेशों को इस दिशा में आकपित करने का यह प्रयोग कहाँ 
तक सफल होगा सो तो पहले प्रयागो से भी अधिक स्पष्ट हे । 

“साधवगप्त--परन्तु मित्र, छोटी-छोटी बातों म॒ सफलता 
आप्त करने की अपेक्षा महान कार्यों में असफल हो जाना कही 
अठ है हज, 08 हा संसार से महान व्यक्ति महान कायों 
का प्रयोग करने को आते हैं, उनके काय किली न किसी नवीन 
दिशा मे होते हैं, इतना गत इतिहास से अवश्य जान पड़ता है। 
शनेक कार्यो का फल तत्काल मिला है ओर अनेक का शवाच्दियों 
पश्चात। किन बातो से मानव-समाज का सस्‍्थायी कल्याण 
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होगा, यह अब तक सिद्ध नहीं हो पाया, क्योकि जैसा मैने 
अभी दो बार तुम से कहा कि हम यह नहीं जानते कि मानव- 
समाज किस ओर, किस प्रकार जा रहा है। मे परमभदट्टारक 
को महा-पुरुष मानता हूँ। जो बातें वे करना चाहते हैं उन पर 
मैं सम्मति अवश्य देता हूँ, परन्तु अन्त मे उनके निर्णय को मे 
मस्तक भ्ुुकाकर स्वीकृत कर लेता हूँ, क्योकि जहाँ तक उनकी 
पहुँक है, वहाँ तक में अपनी नहीं मानता । 

“भरिड--तुम्हारे इस सिद्धान्त के अनुसार साधारण कोटि 
के मनुष्यों के काय की तो कोई दिशा रह ही नहीं जाती । । 


“म्राधवगप्त--यह मे नहीं मानता। उनकी काय-दिशा 
महापुरुषो का अनुसरण है । 

“भरिड--परन्तु, महापुरुप भी ण्क दिशा में तो नहीं चले 
हैं! किसका अनुसरण किया जावे ? 

“साधवगुप्त--जो जिसे महान पुरुष दिखे तथा जिसकी 
कृति में कम से कम स्वाथ ओर अधिक से अधिक परमाथ 
टृष्टि-गोचर हो ।? 

“हे? नाटक मे हुए के जीवन की सारी घटनाएँ ऐतिहासिक 
हैं। उनमे लेखक ने कोई परिवतन नहीं किया। परन्तु उन 
घटनाओ के उद्देश्यों के सम्बन्ध में गोविन्ददास जी ने अपने 
मतों को काम में लाया है। इस सम्बन्ध मे वे हु की 
भूमिका में लिखते है-- 
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“मेरा सत है कि नाटक, उपन्यास था कहानी लेखक को 
यह अधिकार नही है कि वह किसी भी पुरानी कथा को तोड़- 
मरोड़कर उसे एक नई कथा ही बना दें। हॉ, कथा का अथ 
([7(80[॥९४४४०7) वह अवश्य अपने मतानुसार कर सकता 
है। मैने इस नाटक के लिखने मे यही नोति अपने समज्ष 
रखी है तथा सत्र इसका इसी अकार पालन किया है।” 

गोविन्दास जी का 'कुलीनता' भी ऐतिहासिक नाटक है। 
इस नाटक पर महाभारत में कण द्वारा कहे 
हुए शोक का एक चरण आदश वाक्य के 
रूप में लिखा हुआ है। यह चरण है--“देवायत्तं छुले जन्म 
ममायत्तं तु पोरुषम्‌” अर्थात्‌ “किस कुल में जन्म होता है यह 
दैव के हाथ है, परन्तु पौरुष मेरे हाथ ।” सारे नाटक में इसी 
विचार का विकास हुआ है। इस नाटक की कथा उस काल 
की है जब त्रिपुरी पर हैहयवशी कलचुरि ज्ञत्रियो का राज्य था । 
कलचुरि बंश में गांगेयदेव और कणदेव बड़े प्रसिद्ध सम्राद हो 
चुके थे, परन्तु अब कलचुरियों मे निबलता आ गई थी और 
बिलासभ्रियता का दौर-दौरा था। उस वंश के अन्तिम राजा 
अजयसिंह देव का राज्य था। शहाबुद्दीन गोरी ने उत्तर भारत 
के अनेक हिन्दू राजाओ को हरा त्रिपुरी के पड़ोसी कारलिजर 
राज्य पर भी विजय प्राप्त कर ली थी--ओऔर उसके गौरी लौट 
जाने पर उसका उत्तराधिकारी कुतुबुद्दीन ऐेबक त्रिपुरी पर भी 
हमला करने वाला था। इस हमले को बचाने के उद्देश्य से अपन 


कुलीनता 
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सेनापति की सम्मति के अनुसार अजयसिंह देव ने सन्धि के 
लिए कुतुबुद्दीन ऐबक का माण्डलीक राजा बनने की स्वीकृति 
भेजी थी। अजयसिंह देव अपनी सभा मे बेठे हुए थे। नृत्य 
ओर मद्मयपान हो रहा था । यह्‌ था त्रिपुरी पर आक्रमण के 
बचने की खुशी मे । इसी अवसर पर राज्य के महामंत्री सुरभी 
पाठक ने सभा से प्रवेश कर इस राग रंग को बन्द करने की 
आज्ञा दी। वे वृद्ध आह्मयण थे और इस प्रकार की सन्धि के 
स्थान पर स्वतंत्रता की रक्षा के लिए युद्ध चाहते थे। यहीं से 
नाटक का आरम्भ हुआ है। महामत्री का राजा और सारे राज्य 
पर अत्यधिक प्रभाव था। उन्तकी आज्ञा ने उस राग रंग को संग 
कर दिया और राजा, मंत्री एवं सेनापति में युद्ध और शान्ति मे 
कौन मार्ग श्रेयस्कर है इसपर विवाद चल पड़ा-- 

“अजयसिंह देव-- .. ... फिर एक ओर अनेक निरदाषो का 
व्यथ ही रक्त बहाना है, अनेकों को क्रीतिदास बनवाना है, 
मूर्तियों को तुड़बाना और मन्दिरों को अ्रट्ट करवाना है, धम के 
नाम पर घोर अधम करना है ओर दूसरी ओर यह सन्धि है। 

“सुरभी पाठक--केसा अधर्म परम भट्टारक ? कुछ का 
रक्तात और कुछ के क्रीतिदास बनने का भय मनुष्य को 
उसके सच्चे कतंव्य से च्युत नहीं कर सकता । स्वत- 
न्त्रता ओर सद्‌ सिद्धान्तो की रक्ता होते हुए एक चिझँटी 
तक के प्राण न जायें तो बड़ी उत्तम बात है, पर स्वातन्त्र्य 
ओर सद सिद्धाल्तों की रक्षा बिना युद्ध के यदि सम्भव नहीं है 
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तो अज्ञौहणशियो की भी कोई गणना नहीं। भगवान बुद्ध का 
अहिंसा सिद्धान्त उच्च, अत्यन्त उच्च है, पराये राज्य पर आक्रमण 
क्र व्यर्थ के रक्त-पात को मैं वीरता नहीं, पर नीचता की कृति 
मानता हूँ, पर, स्वातंत्रय की ओर सच्चे सिद्धान्तो की रक्षा के 
लिए अहिंसा के द्वारा जब तक कोई उपाय ससार में नही निकल 
आता तब तक हिंसा के भय से देश को परतन्त्र और देश 
निवासियों को दास नहीं बनाया जा सकता । मूर्तियों और 
मन्ठिरों से आपका कया अभिप्राय है महाराज ! यह तो बही 
बात है जो सिनध में हुई थी, मुसलमानों के सिन्ध विजय के 
पश्चात्‌ कान्‍्यकुब्ज नरेशों के बलवान होने पर भी उन्होंने 
इसीलिए सिनन्‍्ध पर आक्रमण नहीं किया कि मुसलमान डर 
बताते थे कि सिन्ध पर आक्रमण होते ही वे मुल्तान की अ्सिद्ध 
मार्तण्ड मूर्ति को तोड़ डालेंगे। श्रीमान मे बैसा ब्राह्मण नहीं 
हैँ कि कुछ मन्दिरों के मस्जिद बनने के भय ओर कुछ मूर्तियों 
के टूटने के डर से देश की स्वतन्त्रता को खो दूँ । देश 
स्व॒तन्त्र रहा तों अगशित मन्दिरों और भूर्तिओं की स्थापना 
ही जायगी ।” 

यह विवाद बहुत बढ़ा। जब संनापति ने युद्ध न करने पर 
ही जोर दिया तब मनत्री ने सेनापति को उसके काय के अयोग्य 
बता सेनापति का पद यदुराय नामक गोड़ को देने का प्रस्ताव 
किया। गोड़ इस समय अस्पृष्य थे। यदुराय गोड़ों का युवक 
नेता ओर अजयसिंह देव की पुत्री रत्नावल्ली का प्रेमी था। 
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इसी अपराध पर उसका तज़िपुरी से निष्कासन हुआ था। एक 
वस्पृष्य कलचुरियो के कुलीन राज्य का महासेनापति ! यह बात 
ही अचिन्त्य थी। अजयसिंह ने सुरभी पाठक को पदच्युत कर 
उन्हे बन्दी करने की आज्ञा दी। सुरभी पाठक बन्दी नहों 
सके। वे भागे और यदुराय से मिलकर एक नवीन सेना का 
संगठन कर उन्होने त्रिपुरी राज्य को फिर से स्वतन्त्र राज्य 
बनाया। अस्पृश्य यदुराय का कुल्ीन ऋषत्रिय कलचुरि बश की 
राजकुमारी रत्नावली से विवाह हुआ ओर अजयसिंह देव के 
पुत्र न होने के कारश यदुराय ही त्रिपुरी का राजा हुआ। 
यह नवीन कुल इतिहास में राज-गोड़ नाम से विख्यात है। 
गोंड़ो की अस्पृश्यता का अन्त इसी महान घटना के पश्चात्‌ हुआ 
है। इसी कुल में आगे चलकर वीरागना महारानी दुर्गावती 
हुई हैं । 

यह नाटक भी अपने काल का सजीब चित्र है ओर इसके 
यदुराय, सुरभी पाठक, रत्नावली, उसकी सखि चन्द्रभागा आदि 
पात्रो के भावों का नाटक में अपूब दिग्द्शन कराया गया है। 

निष्कासित यहुराय अपने मित्र मंडला के गोड़ राजा 
नागदेव से कहते हैं-- 

“यदुराय-- ... .. किसी भी कारण जिन्हे उदच्च-पद प्राप्त 
है या जो संयोग वश उच्चकुल में उत्पन्न ही जाते हैं, वे अपने से 
निम्न, या निम्न कहे जाने वाले कुलों मे जन्म लेने वाले व्यक्तियों 
को चाहे वे निम्न व्यक्ति संयोग से ही निम्न हो, विचासी में 
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आर क्तियों मे उन उच्च ओर कुलीन कह्दे जाने वालो से कितने 
ही उच्च हो, हेय दृष्टि से देखते है, यह ऊँच नीच भावना सानव 
समाज के रुधिर मे प्रविष्ट हो गई है । 

हम गोड़ो के लिए जो इस प्यारी भूमि के आदि निवासी 
है, जिस भूमि के ( सामने के खेतों और मेदानों को ओर सकेत कर ) 
इन लह-लहाते खेतो ओर मैदानो, ( सामने की ओर के पहाडों को 
लच्य कर ) इन सुन्दर पवत श्रेणियो और उनके बनो, बवृत्तो, 
लताओ, पुष्पो और फलो, ( दूर पर बहती हुईं नर्मदा की ओर संकेत 
कर ) इन नदियों ओर मरनो पर पहले हमारा अधिकार 
था, उन्ही गोड़ो के लिए इन ब्राह्मणों ओर ज्षत्रियो के हृदय मे 
कैसे विचार हैं उसे तुम नही जानते मित्र ! 


“न्ागदेव--कई बार तुमने कहा अवश्य है। 


“यदुराय--पर कहने से वह पू्ण रीति से अनुभव नही 
किया जा सकता। वे हमे पशुओ से भी निकृष्ट सममभते है, 
हममे कितने ही उच्च गुण क्यो न हो, हम उनके राज्यो मे किसी 
भी उत्तरदायी पद पर आसीन नहीं हों सकते । हम कितने ही 
सुन्दर क्‍यों न हों, हम उनकी कन्याओ से विवाह नहीं कर 
सकते। हम कितने ही स्वच्छ क्यो न रहें, हमारा छुआ हुआ 
भोजन उनके खाने योग्य नहीं रह जाता। इतना ही नहीं, यदि 
देश पर आपत्ति आवे, तो यद्यपि हम उनकी अपेक्षा इस देश के 


पुराने निवासी हैं, हमे अपने देश की रक्षा करने का भी अधि- 
५ 
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कार नहीं है। और हमारा दोष क्या है? गोड़-कुल में जन्म 
ही हमारा दोप है ... . । जब मे सुनता था कि शहाबुद्दीन 
गोरी की सेना ने दिल्लीपति प्रथ्वीराज की सेना को परास्त 
किया, कान्यकुब्ज-पति जयचन्द को हराया, महोबा-पति परमाल 
देव पर विजय प्राप्त की, तब मेरे शरीर मे विद्युत दोड़ जाती 
थी, में विचारने लगता था कि जब जब त्रिपुरी पर उसका 
आक्रमण होगा तब त्रिपुरी राज्य की रक्षा मे करूँगा । 


“नागदेव--धन्य है तुम्हारा साहस ओर देश-भक्ति | 


“यदुराय--सेना मे साधारण भट होने पर भी मे महा-सेना- 
पति के समान विचारो में डूबा रहता था। मिट्टी ओर कागज़ो 
पर मे युद्ध-क्षेत्र ओर सेना के आवागमन के मार्गों के मानचित्र 
बनाता था। एक नही, इस प्रकार के सेकड़ी माननतित्र मेन 
बना डाले होगे। 

“नागदेव--धन्य है तुम्हारा उत्साह । 

“यदुराय--मै यद्यपि अकुलीनो के प्रति कुलीनो के भावों 
के। जानता था, पर वे भाव इतने गहर हैं, यह मुझे उस 
समय तक ज्ञात नहीं था। में नहीं जानता था कि अकुलीन 
होने के कारण इन सब बिचारों के काय-रूप मे परिणित 


करने का मुझे अधिकार ही नहीं है। , .. - ...... चलो, 
बहीं चलो, जहाँ कुलीनता, अकुलीनता की एकता है, जहाँ 
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क्षत्रिय और गौड़ की एक गति है जहाँ ऊँच-नीच का कोई 
भेद भाव नहीं है--बहीं मुझे सान्‍व्वना मिलती है, वही । 

“नागदेव--कहाँ ? स्मशान में ? 

“यदुराय--देखो मित्र, कैसा सुन्दर ओर रमणीय स्थान है, 
इसीलिए तो गोड़ो के आदि देव शकर इसी भूमि में विहार करते 
हैं, यहाँ तुम्हे कही भेद-भाव दृष्टिगोचर होता है ? ( एक छुक्की 
हुईं चिता के निकट जा कुछ राख उठाकर ) यह कुलीन के शव की 
राख है या अकुलीन के ? (दूसरी बुक्ी हुईं चिता की राख उठाकर) 
इस राख और उस राख मे कोई अन्तर है ? ( एक जलती हुई 
चिता के निकट जाकर ) इसमे किसका शव है ? यदि एक में 
कुलीन का है ओर दूसरी मे अकुलीन का, तो इन दोनो के जलने 
की विंधि मे तो कोई अन्तर नही है न ? ( एक खोपड़ी उठाकर ) 
यह किसकी खोपड़ी है ? कुलीन की या अकुलीन की ? कोई 
भी कह सकता है मित्र ? कोई नहीं; परन्तु जब इसके भीतर 
मज्या होगी ओर ऊपर चम एवं केश होगे, जब इसकी नाड़ियो 
में रक्त सचार होता रहा होगा, इसकी आँखों के इन दोनो गड्ढी 
मे आंखें होगी और इसके दाँतो के बीच मे जीभ, उस समय 
यदि यह किसी कुलीन के सिर पर लगी होगी तो इसमे अकुलीनो 
के लिए कैसे भाव उठे होगे ? इसकी आँखो ने अकुलीनो के 
कैसी हेय दृष्टि से देखा होगा * इसकी जीभ ने अकुलीनो का 
कितना तिरस्कार किया होगा ? ( खोपड़ी को फेकते हुए ) चल, 
दूर हट, कुल्लीनों की खोपड़ी ! ( उसे फिर उठाकर ) नहीं नहीं, 
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मित्र, मैंने निसथक ही इस खोपड़ी का अपमान किया । कदाचित्‌ 
यह किसी अकुलीन की ही हो ।” 

सुरभी पाठक यदुराय से कहते हैं--- * 

“सुरभी पाठक--जिस दिन तुम्हारे हाथो त्रिपुरी का उद्धार 
हो जायेगा, उसी दिन आप से आप अपने की कुलीन कहने वाले 
इन पतितो का पतन ओर तुम्हारा उत्कष हो जायगा। चन्द्रगुप्त 
मौय शुद्ध था पर जैसे ही उसने देश से विदेशियो को निकाल 
बाहर किया वैसे ही उसका ऐसा उत्कष हुआ जैसा उस समय के 
किसी कुलीन का न हुआ था । अश्न इन पतित कुल्लीनो से 
बदला लेन का नही, पर देश के स्व॒तत्र करने का है ।” 

रतनावली यदुराय के निष्कासन पर अपनी सखी चन्द्रभागा 
से कहती है-- 

“रल्नावली--उन्हे इसीलिए निवासित किया गया है न कि 
वे अकुलीन है और मेरे सग उनका रहना--यह परम भद्टारक 
की कुल मर्यादा के विरुद्ध समझा गया ? 

' “चन्द्रभागा--हाँ, ओर काई दोष तो उनमे नहीं सुना गया; 
वरन्‌ यह सुना जाता था कि सेना के काय मे उनकी अद्भुत 
ओर तीत्र गति थी--ऐसी कि जैसी किसी बलाधिकृत की भी 
नहीं थी । 

“रत्नावली --ओर इतने पर भी वे साधारण भट थे ? 

“चन्द्रभागा--कुलीनता के गव से गर्बित कलचुरियों के 
राज्य में कोई पद अकुलीनों के! मिले यह केसे ही सकता है ? 
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रत्नावली--( ऊपर देखकर ) चन्द्रभागा, चन्द्रमा की थे 
किरणें--दोनो ओर की चट्टानो को भी उसी प्रकार आलोकित 
करती हैं, जैसे मनुष्य शरीर को । 

“चन्द्रभागा--ठीक उसी प्रकार राजकुमारी । 

“एत्नावली--फिर क्‍या गुणों का आलोक कुलीनो और 
अकुलीनो दोनों के अन्त.करणो को समान रूप से प्रकाशित न 
करना होगा ? 

“चन्द्रभागा--मै नहीं कब कहती हूँ ? में तो इस वंश की 
परम्परागत रीति तुम्हे बता रही हैँ । 

“रत्नावली--( ऊपर देखकर ) इस चन्द्र मे, इसके कुट्ठम्बी 
तारागणो में, ( चद्चानों को देखकर ) इन चट्टानों से, ( चह्ानों के 
ऊपर देखकर) इन चट्टानों के ऊपर के वन से, (नीचे जल को देखकर) 
ओर इस नमदा के जल मे कोई कुलीनता अकुलीनता का भेद्‌ 
नही दिखता । 

“चन्द्रभागा--सत्य है रत्नावली । 

“रत्नावली--समस्त सृष्टि के पदाथ एक दूसरे के साथ प्रेम 
से निवास करते हुए दिखायी देते है। यह चन्द्र अपनी शीतल 
किरणो का सुख, सभी को पहुँचाता है, यह नमंदा अपने निर्मल 
नीर से सभी को प्रफुल्लित करती है, फिर मनुष्य ने ही 
एक दूसरे के बीच भे भेद भाव की इस खाई को क्यो खोद 
रखा हे? 
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“चन्द्रभागा--इसीलिए तो मनुष्य दुःखी हैं राजकुमारी, 
उसके सारे दु:ःखो की मूल यह भेद बुद्धि ही है । 

“रत्नावली--तो सखी, बहुत दिनो से जो निश्चय न कर 
सकी थी वह आज मैने कर लिया, अभी तुमसे कहा था न कि 
मैं क्या करूँगी। 

“्यन्द्रभागा--हाँ, कहा था। क्या निश्चय किया ९ 

“र्नावली--बह, मानव समाज के इस भेद भाव का 
नाश ही मेरे जीवन का काय होगा ? 

“चन्द्रभागा--अब तो अपने कुल मे संघ से ही इसका 
श्री गणेश होगा।?” 

रत्नावली त्रिपुरी के सेनापति चण्डपीड़ को उसके साथ 
विवाह करने के प्रस्ताव पर उत्तर देती हैः-- 

“रत्नावली--बह मनुष्य नहीं देवता है, उसने उसी देश के 
स्वतन्त्र करने का बीड़ा उठाया है जिससे तुमने विदेशियों के 
हाथ बेंच दिया है। थोड़ा उसे देखो ओर अपने के देखो, 
थोड़ा उसके हृदय के साथ अपने हृदय की तुल्नना करो, थोड़ा 
उसकी छुबि के साथ अपनी छुबि का सामंजस्य करो। उसमे 
शौये, त्याग और महानता है, तुममे पड्यन्त्र, स्वाथ और 
नीचता ।” 

चन्द्रभागा अपने पति देबदत्त से जो त्रिपुरी का उपसेना- 
ध्यक्ष है कहती है-- 

“जब देश के इस काल का इतिहास लिखा जायगा उस 
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समय ये पदाधिकारी जो अपने के देव-तुल्य समभते हैं, साधा- 
रण मानवो के रूप मे भी नहीं, परन्तु राक्रसों और पिशाचों 
के रूप मे चित्रित किये जायंगे। जो बिचारे भट हैं उनके 
नाम ले लेकर तो उन्हे कोई न केासेगा, क्योकि उनके नाम 
इतिहास में अंकित ही नही रह सकते, पर ये पदाधिकारी तो 
नाम ले लेकर कोसे जायेंगे। ... ... ,. - बलाधिकृत 
के नाते दुष्कम करने की अपेक्षा साधारण भट के नाते सत्काये 


करने का अधिक महत्व है ।” 


जब अगरित प्रयत्न करने पर भी चन्द्रभागा अपने पति 
को ठीक माग पर नही ला सकती तब वह स्वय देश के स्वातज््य 
सग्माम मे युद्ध करने का निश्चय करती है-- 


“चन्द्रभागा--अच्छा नाथ, तो फिर पत्नी पति के पाप का 
ग्रायश्चित करेगी, त्रिपुरी को विदेशियों के हाथ बचने बालों का 
पक्ष लेकर आपने जो युद्ध किया है उसका ग्रायश्चित मे करूँगी । 
आपकी अड्धांगिनी के नाते मत्यु लोक मे अपना कलक 
धोऊेगी। और परलोक में आपको नरक में न गिरने देकर 
स्‍्व॒ग मे खींचकर ले जाऊँगी। अब आपसे रणतक्तेत्र पर ही 
भेंट होगी |” 


यदुराय की विजय और रत्नावली के साथ उसके वियाह 
के पश्चात्‌ जब यदुराय सम्राट और रत्नावली साम्राज्षी होने 
जा रहे हैं तब चन्द्रभागा रत्नावली से कहती है-- 
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“चन्द्रभागा--संसार में प्रायः यह होता है कि सत्ता और 
सुख मिलने के पूष मनुष्य बहुत से बड़े बड़े शुभ संकल्प किया 
करता है, परन्तु जहाँ सत्ता प्राप्त हुई और सुख मिला कि सब 
संकल्पो को विस्मृत कर उस सुख में लिप्त हो जाता है और उस 
सत्ता का उपयोग अपने सुख की पूर्ति के लिए करने लगता 
हे तुम्हारे पति, महामंत्री जी की सम्मति से राज्य 
काय बड़ी उत्तमता से चलायेंगे, परन्तु, जो राज्य केवल पुरुपो 
के हाथ में रहता ओर केवल नियमों के अनुसार ही चलता है 
उसमे हृदय और विशेषकर नारी हृदय की कोमलता से जो एक 
प्रकार के काय हो सकते हैं, उनका अभाव रह जाता है। . 
इस महादेवी के पद से अपने स्वाभाविक कोमल हृदय द्वारा 
जब तुम प्रजा की सेवा करोगी तब तुम्हारे राज्य में वह अभाव 
भी न रह जायगा |? 

नाटक का अन्त होता है अजयसिंह देव के इस कथन से--- 

“अजयसिंह देब--जिन्हे कुछ समय पूर्व जिस घम के 
अनुसार प्राणद्र्ड की व्यवस्था दी गई थी, जिस राज्य में दी 

गई थी, उसी धर्म के अनुसार ओर उसी राज्य में उन्ही का यह 
उत्कप, इस बात को सिद्ध कर देता है कि संसार मे कम ही मुख्य 
है ओर कुलीनता कम पर ही निभर है। . जिसने देश को विदे- 
शियो से स्वतन्त्र किया है, जिसने आज वह कम करके बताया 
है जो बड़े बड़े कुल्लीन भी न कर सके थे--वही इस राज्य 
का सच्चा अधिकारी है और आप सबकी सम्मति से उसी को 
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मैं त्रिपुपी का राज्य तिलक कर यह राज्य मुकुट, राज्य दण्ड 
तथा समस्त राज्य चिह्न अपण करता हैँ ।” 

विश्वासघात नाटक ग्रसिद्ध ऐतिहासिक घटना पलासी के 
युद्ध की कथा पर है। इस नाटक का 
आरम्भ होता है बगाल के मत्री रायदुलभ, 
सेनापति मीरज़ाफर और दो व्यापारी जगत सेठ तथा अमीचंद 
की गुप्त मंत्रणा से, और अन्त होता है बगाल के नवाब 
सिराजुद्दोला के वध से। रायदुलंभ पाखण्डी, धमनिष्ठ 
विश्वासघाती है, मीरजाफर बुजदिल विश्वासघाती और जगत 
सेठ तथा अमीचन्द स्वार्थी विश्वासधाती। इन विश्वास- 
घातियों का नेता है अमीचन्द जो अंग्रेजों ओर इन कुचक्रियों 
के बीच दलाली का सारा कार्य करता है। सिराजुद्दोला के 
साथ उसके कमचारी और प्रजाजन विश्वासघात करते हैं 
ओर अमीचन्द के साथ क्लाइब। अमीचन्द का छोटा भाई 
चन्द्रविलास, जिसका विवाह आगे चलकर जगत सेठ की पुत्री 
रोहिणी से होता है, दूरदर्शी, दाशनिक और देशभक्त व्यक्ति 
है। सिराजुदीला बिलास प्रिय होते हुए भी बहादुर मनुष्य 
है ओर उसकी तिरस्कृत की हुई बगम लुस्फुन्निसा हिन्दू होने 
के कारण सच्ची पतिबत्रता । नाटक अपने समय का सजीव चित्र 
होते हुए श्र गार, वीर और करुण रसो से ओत-ओत भरा हुआ 
है। इस नाटक के भी कुछ उद्धरण देखिए--- 

चन्द्रविल्लास अपने गुमाश्ले से कहता है-- 


विश्वासघात 
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“चन्द्रविलास--बात तो यह है कि जो यहाँ आता है, उसे 
कोई न कोई सहायक मिल ही जाता है । मुसलमानो को 
जयचन्द ने निमन्त्रण दिया था ओर यदि उड़ती हुईं बातें सत्य 
हैं तो अग्रेज़ो को सहायता दे रहे हे मेरे भाई अमीचन्द |”? 

अमीचन्द और घचन्द्रविलास में अंग्रेज़ी राज्य के सम्बन्ध में 
बारतांलाप होता है--- 


“गमीचन्द---अभी नवाबी मे जो मनमानी होती है, यह 
सब बन्द हो जायेगी। सब काय नियमानुसार होगे। सब बातो 
के कानून कायदे बन जायेंगे। लोगो को इस शकार के कर न 
देना पढ़ेगे। सतियों का सतीत्व बचेगा। दीनो फो भोजन 
मिलेगा। देश के व्यापार ओर कला कौशल एवं कृषि की 
वृद्धि होगी। नित्य नये नये आविष्कार होंगे। जैसे इंग्लेड की 
अजा सुख भोग रही है वैसा भारतीय प्रजा को भी मिलेगा | 
अंग्रेजों से बढ़कर न्‍्याय-परायण ओर प्रबन्ध करनेवाली ससार 
मे कोई दूसरी जाति ही नहीं है। यह तो इस अभागे देश का 
सौभाग्य उदय हुआ है कि अग्रेज़ जाति यहाँ पर आयी है। 
भाई, अब यहाँ सतयुग आ जायगा, सतयुग । 


“चन्द्रविलास--सतयुग तो समय पर ही आयगा भाई 
साहब, पर यहाँ का सत्‌ निकलकर सात समुद्र पार अवश्य 
चला जायगा । आप भारी भूल कर रहे हैं | 


“असीचन्द--कैसे ९ 
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“चन्द्रविलास--मै निश्चय पूवक कह सकता हूँ कि किसी 
भी देश की भलाई किसी विदेशी जाति द्वारा नहीं हो सकती 

“अमीचन्द---ओऔर मुसलमान जो इस देश मे है 

“चन्द्रविलास--मुसलमान भी इस देश मे विदेशी हैं, इसमे 
सन्देह नही । 

“अमीचन्द--फिर ? 

“चन्द्रविलास--परल्तु अब वे शनेः शनै: इस देश के होते 
जा रहे है, दूसरे अब उनका यहाँ से निकलना सम्भव नहीं। 
आप अंग्रेजों को सहायता दे एक ओर समस्या न खड़ी 
कीजिए | ... ... ... जो आज आपको रक्षक दिखते हैं, कल 
वे ही आपके भक्षक हो जायेंगे। आज आप इन्हे बुलाने वो जा 
रहे है, बुलाना तो आपके अकेले हाथो में है, पर स्मरण रखिए 
इन्हे निकालना भारत को करोड़ो भुजाओ को शक्तिके बाहर हो 
जायगा |? 

यह संबाद आगे बढ़ता है--- 

“ञमीचन्दू-- . . मुसलमानो की ओर अंग्रेज़ी की समता 
नहीं हो सकती । 

“चन्द्रविलास--क्यो ? वे भी विदेशी थे, ये भी विदेशी हें । 

“अमीचन्द--पर वे इस देश को लूटने के लिए आये थे और 
अग्रेज़ लोग उद्योग-व्यापार द्वारा इसे धनवान बनाने और इसकी 
रक्षा करने आये हैं। मुसलमानो ने यहाँ की मूर्तियाँ तोड़ीं, तीर्थों 
को भ्रष्ट किया, जज़िया कर लगाया, बहू-बेटियो का सतीत्व नष्ट 
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किया. और क्‍या नहीं किया ? अंग्रेज़ इतनी सभ्य और 
न्‍्याय-परायण जाति है कि भूल से भी उसके द्वारा ये अनथ 
नही हो सकते 

“चन्द्रवित्लास--ये अ्रनथ न सही, इन्हीं के भाई दूसरे अन्थ 
होग। यदि मुसलमानों ने पाशविक अत्याचार किये हैं तो 
अग्नेज़ो के सभ्यता पूण अत्याचारों कीमी एक सूची बनेगी । 
फिर मुसलमानो के अत्याचारों से तो लड़ने का बल हमारी 
आत्मा और हृदय में बना रहा, परन्तु यह ऐसी जाति जान 
पड़ती है कि इसके अत्याचार गुप्त रूप से, बिना हमारे जाने 
ही, हमारे हृदय और हमारी आत्मा पर होगें। मुमे तो यह 
भासता है भाई साहब, कि यदि इस जाति का इस देश पर 
अधिकार हुआ तो इस देश मे भीतर ही भीतर ऐसा घुन जम 
जायगा कि भारतबप की यह वीर जाति कायर हो जायगी।” 

घमनिष्ठ रायदुलभ को, बगाल मे इस समय जो कुछ हो 
रहा है, सभी धर्मालुकूल दिखायी देता है | 

“रायदुलस--ठीक । और पडित जी ! यह सब धर्मा- 
नुसार हो भी रहा है? .... .. धर्मानुसार ही नवाब 
ने अंग्रेज़ो के किले का काम बन्द करने के लिये आज्ञा भेजी, 
क्योकि बह अपनी सत्ता सुरक्षित चाहता है । 

“कैलाशनाथ--सबथा । 

“रायदुलभ--धर्मालुसार ही ड्रेक ने उसका अपमान किया, 
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क्योकि उसका उद्देश्य नवाब से कगड़ा ठान ब्रिटिश राज्य की 
नींव जमाना है । 

“कैलाशनाथ--सबथा । 

“रायदुलंभ--इस पर धर्मालुसार नवाब ने उनकी कासिम 
बाज़ार की कोठी छीनकर कलकत्ते पर चढ़ाई करने का विचार 
किया, क्योकि यह उसकी सहनशक्ति के बाहर की बात थी। 

“कैलाशनाथ--सवधा । 

““रायदुलेभ--मीरजाफर ने भी धर्मानुसार ही नवाब को 
चढ़ाई करने की सम्मति दी, क्योकि वह स्वय नवाब होना 
चाहता हैँ ओर सिराजुद्देला को पराजित किये बिना उसका 
नवाब होना सम्भव नहीं है । 

“कैलाशनाथ--सवबंथा । 

“रायदुलंभ--धर्म के विरुद्ध तो किसी का भी आचरण 
नहीं है पडित जी ! 

“कैलाशनाथ--नही श्रीमान । 

“रायदुलंभ--मैं भी अपना धम निबाह रहा हूँ। तटस्थ 
बैठे हुए इस सबका निरीक्षण करते रहने ओर समय पर सम्म- 
तियाँ दें देकर इस अन्याय पूर्ण राज्य का अन्त करना मेरा 
धम है | 

“कैलाशनाथ--सबथा । 

“रायदुर्लभ--अब तक जो कुछ हुआ है उसमे कही ओर 
किसी का भी घम-भंग दृष्टिगोचर नहीं होता पडित जी । ओर 
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ऐसे तो हर बातो मे दोप निकल सकता है, भगवान ही कहते है--. 
'सर्वारभाहि दोषेण धूमेनाग्नि: इवाबृताः । नारायण, नारायण ।”' 

पलासी के युद्ध मे अंग्रेज़ो की जीत के बाद एक खण्डहर 
में खड़े हुए चन्द्रविलास ओर रोहिणी के संवाद को सुनिए-- 

“चन्द्रविलास--देखो प्रिये! इस अन्धकार में कही न 
कही प्रकाश तो दिखेगा ही। किसी न किसी को आनन्द तो 
दोवेगा ही। अग्रेज़ो की राज्य स्थापना का आनन्द मनाया 
जायगा। सिराजुद्देला की जीत होती तो भी मुर्शिदाबाद में 
विजयोत्सव होता। और आज भी वहाँ तो विजयोत्सव ही' 
होगा। राजप्रसाद उसी अकार सजाया जायगा, राजमाग 
उसी प्रकार सुसज्जित किये जावेंगे, यह उसी प्रकार सजेगे। 
तोरण ल्गेगे, बन्दनवार बघेंगे, मगल कलश रखे जायेंगे ओर 
चौक पुरेंग। रात्रि को दीपावलि से दिन सा ग्रकाश होगा। 
बही नाच-रंग होगा, वही राजसभाएँ होगी और यह सब होगा 
प्रजा के सहयोग से। अभी भी इस देश मे 'कोऊ नृप होय 
हमे का हानी? की उक्ति पूरी रीति से चरिताथ हो रही है । 

“रोहिणी--यही बात है । 

“चन्द्रविलास--देखना है प्रिये ! कभी यहाँ बैसा भी अ्रवसर 
आता है जब प्रजा के अधिकार में राजा का निर्माण हो । 
सिराजुद्देता की विजय से भी प्रजा उत्सव करती और अंग्रेज़ो 
की विजय पर भी उत्सव मनायेगी । देखना है प्रिये, अजा मे 
बह ज्ञान, वह स्वासिसान, वह बाल, बह शक्ति कब उत्पन्न होती 
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है, जब वह उन्ही उत्सवो को करे, उन्हीं मे आनन्द मनाये, जो 
देश की प्रतिष्ठा के अनुकूल हो । 

“रोहणी--समय पर सब होकर रहेगा प्यारे ! तुम्हारे 
हृदय मे अकुरित इन सिद्धान्त रूपी पोधो मे समय पर फल 
आये बिला न रहेगे। जिस भारत ने इश्वर तक को पहचान 
लिया था, वह अपने की पहचाने बिना न रह सकेगा, केबल 
दृष्टिकोश बदलन की आवश्यकता है । 

“चन्द्रविलास--पर प्रिये | अभी तो सब कुछ गया, तुम 
देखोगी कि इस देश की सम्पत्ति से अब योरप की श्री वृद्धि 
होगी। जो कुछ बचा है वह यहाँ से सात समुद्र पार जायगा। 
यहाँ दरिद्रता का भीषण ताण्डव होगा। इस भूमि के सन्तति 
के “त्राहि त्राहि ओर पाहि पाहि” चीत्कारों से यह समरद्धि 
शाली रत्न-गर्मो वसुन्धरा, यह पुण्य भूमि, स्मशान तुल्य बन 
जायगी। दृष्टि कोण बदलते बदलते कहीं नाश का समय न 
आ जावे। स्व की ओर लगी हुईं आँखो को झुकाते मुकाते, 
मात्भूमि की ओर लगाते लगाते, कहीं ये आँखें ही नष्ट न 
हो जावें। 

( ऊपर से एक ईंट गिरती है। दोनों शब्द से चॉक पड़ते हैं । 
चन्द्रविज्ञास ऊपर देखता है फिर नीचे देख उस इ'ट को उठा लेता है । ) 

“चन्द्रविलास--(रुककर ) श्रिये ! इस इंट का पतन मुझे 
चलने से रोकता सा जान पड़ता है। इस खण्डहर ने हम 
लोगो को बहुत देर आश्रय दिया है। अब इस इंट ने गिरकर 
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90. कि. कक. हक. 


क्षण मात्र ही में मेरे हृदय मे एकाएक नवीन विचार का ओ्ोत 
बहा विया | 

“रोहिणी--केसा ग्राणेश ? 

“चन्द्रविलास--किसी समय यह न जाने कितने उद्योग से 
जोड़ी गई होगी । 

धरोहिणी--अवबश्य । 

“चन्द्रविलास---( बुर्जो भरोखों की ओर संकेत कर ) ये सब 
क्या हे 

“रीहिणी--इसी प्रकार की इंटो के समुदाय । 

“चन्द्रविलास--ठीक, आज यद्यपि ये जीण-शीण होकर टूट 
फूट गये है पर किसी समय सारे वग देश की शिल्प-कला इस 
खण्डहर के निर्माण में व्यय हुई होगी। हर ईंट को व्यवम्था 
ओर प्रबलता से जोड़ा गया होगा । इन मरोखो मे पाल और 
सतवंश की रानी-महारानियाँ ओर राजकुमारियाँ अठखेलियाँ 
करती होगी । इन बुजों पर उन राब्यो के मंडे फहरा फहरा 
कर आकाश को छूने का प्रयत्न करते होगे। ( नीचे के खुरों" को 
दिखाकर ) इन पर से घोड़े, रथ और हाथियों के कुण्ड के कुएड 
जाते आते होगे। फिर यहाँ न जाने कितने युद्ध हुए होगे, 
कितना रक्त बहा होगा। ओर वह कैस। लोहित रोहिणी; न 
जाने कितने पीछे न हटने वाले बीरों के हृदयो का, न जाने 
कितने अपनी प्रियतमाओ की मूर्ति से अकित हृदयों का। 

“सेहिणी--अवश्य । 
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“चन्द्रविलास--आज उसी स्थान की यह दुदशा हुई है। 
मनुष्य कृति से भगवत कृति कितनी बलवान है, उसका यह 
स्थान जीता जागता दृष्टान्त है । 

“रोहिणी--इसमे सन्देह नही । 

“बन्द्रविलास--( ईं'ट को देखकर ) यह इंट साधारण मिट्टी 
की इंट नहीं है रोहिणी । इस हट पर इस देश के अतीत गौरब 
का इतिहास लिख' है। ओर इन ईंटो की बहन यह इंट 
इसलिए प्रथक हुई है कि इनके बीच का वह 'चूना निकल गया 
है, जो दोनो को मिलाकर बलवान बनाये हुये था । इस खारे 
देश, इस वंगाल की भी, आज ठीक यही दशा है। सम्राद 
अकबर द्वारा निर्धारित हिन्दू मुस्लिम ऐक्य रूपी चूने को यदि 
हिन्दू ओर मुस्लिम जातियों रूपी इंटो से औरगजेब ने प्रथक न 
कर दिया होता तो आज यह सोन का महल खडहर न दिखाता । 
यह अगरेज जाति क्‍या है? सात समुद्र पार से आयी हुई यह 
जाति इस विशाल देश में हवा के मोके के बराबर है। प्रिय ! 
इस इट के गिरने सेन जाने क्यों मेरे हृदय में यह भाव उठ 
रहा है कि अब अपना प्रयत्न निष्फल है। मुझ तो यही देख 
पड़ता है कि भारतबप की दशा एक बार इस खण्डहर के सहश 
होकर रहेगी ( आँसू भर आते हैं ) 

“रोहिणी--( इंट को चन्द्रविज्ञास के ह्वाथ से लेकर फेकते हुए ) 
तुम ता न जाने कहाँ कहाँ की बातें सोचते हो | तुम स्वयं 
कहत हो कि प्रयत्न करना मनुष्य का काम है । तब फिर यों 

६ 
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दुखी क्यो होते हो ? हमारा काम प्रयत्न करना ही तो है| 
तब उसमे कमी क्यो ? 

“चन्द्रविलास--( लग्बी सॉस लेकर ) यह न सोचो ग्रिये ! 
कि में प्रयत्न से विमुख होना चाहता हैँ। में जानता हैं कि 
निर्माण और विनाश में ही संसार का सोन्दय ओर उसी में 
ससार की प्रगति है। यदि विनाश के भय से निर्माण का कार्य 
बन्द हो जाबे तब तो इस ससार का काय ही बन्द हो जायगा। 
प्राण रहते उद्योग अवश्य करूगा। फल भगवान के हाथ है ।” 

सिराजुहौला के बध पर नाटक के अन्तिम वाक्य चन्द्रविल्लास 
ने इस प्रकार कहे है-- 

“चन्द्रविलास--( भर्राये हुए स्वर में ) रोहिशी रोहिणी | 
हाय यह क्‍या हुआ ? अमीचन्द के विश्वासघात, रायदुलभ 
के विश्वासधात, मीरजाफर के विश्वासघात, ओर यही समस्त 
विश्वासघातियों के विश्वासघात का फल है। चाहे ओपधि 
का परिणाम न हो, बिप का होकर ही रहता है। हे भगवन ! 


अब यह देश !”? 


सामाजिक नाटक 


प्रकाश सामाजिक नाटक है। इसकी कथा का काल है 
सन्‌ १९३३। कथा साधारण है, परन्तु 
साधारण कथा मे इस समय का उच्च श्रेणी 
/ का भारतीय समाज अत्यधिक सजोबता और स्वाभाविकता से 
से चित्रित है। मुख्य पात्रों मे उनके समुदाय का चित्रण किया 
'गया हे जिससे उनका व्यक्तिगत चरित्र-चित्रण ही नहीं हुआ 
है, परन्तु उनके समुदायों का भी चित्रण हो गया है। पुरुष 
पात्रों में राजा अजयसिंह के चरित्र म गिरते हुए जमीदार, 
दामोदार गुप्ता में चढ़ते हुए पूजीपति और व्यापारी, आनरेबिल 
धनपाल में उस काल के मिनिस्टर, पंडित विश्वनाथ मे हिन्दूसभा 
बादी, मोलाना शहीद्बरूश में मुस्लिम लीगर, कन्हैयालाल वर्मा 
में पत्रकार ओर डाक्टर नेस्टफील्ड में हमें वकील समुदाय देखने 
को मिलते हैं। ञ््रीपात्रो में दामोदरदास की पत्नी में इस समय 


प्रकाश 
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' की पश्चिमी सभ्यता का अनुयायी और मनोरमा में गान्धीवाद 
का अनुयायी स्त्री समाज दिखायी देता है। मनोरमा को छोड़कर 
उपयुक्त शेष सभी पात्र भूत और ढोगी हैं । इस धूतंता का 
परदा फाश करता है देहात से शहर में आनेवाला एक युवक 
प्रकाशचन्द्र । प्रकाशचन्द्र राजा अजय्सिंह की परित्यक्ता 
पत्नी तारा का पुत्र है, परन्तु न तो प्रकाशचन्द्र यह बात जानता 
है और न अजयसिंह। जब अजयसिंह की ही इस दरख्बास्त 
पर, कि प्रकाशचन्द्र उनके गांबो मे बलवा कराने का यत्न कर 
रहा है, प्रकाशचन्द्र को सरकार गिरफ्तार करती है, तब अजय- 
सिंह को यह बात मालूम होती है। प्रकाशचन्द्र ही नाठक का 
नेता है। उसकी मां तारा आदश माता है ओर माता-पुत्र के 
संवाद मे नाटक के दाशनिक विचारों का खूब ही विकास 
हुआ है। प्रकाशचन्द्र गिरातार हो जाता है, पर गिरफ्तार 
होते होते बह इस शहराती समाज के नेताओं को उसी प्रकार 
नए-अष्ट कर देता है जैसे किसी चिनी मिट्टी के बतेन की दूकान 
मे कोई सांड घुसकर वहां के बतनो के डुकड़े ड्ुकड़े कर डाले । 
इसीलिये अंग्रेजी मे इस नाटक का नाम है-- “8 [30 प 9 
(079 5000” नाटक का आरम्भ होता है राजा अजयसिह 
द्वारा गवर्नर को दिये गये एक प्रीति-भोज से और अन्त होता 
है प्रकाशचन्द्र की गिरफ्तारी से। श्रीति-भोज में ही नाटक के 
सभी प्रधान पात्रों का परिचय मित्र जाता है। नाटक के छुछ 
प्रधान पात्रों के चरित्र का दिग्दशन और उनके द्वारा उनके 
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समुदायों का ठीक परिचय उन्हीं के कथोापकथन के कुछ अंशों 
से हो जायगा-- 

राजा अजयसिंह अपनी रानी कल्याणी से णक स्थल पर 
कहते हैं-- 

“ग्रजयसिंह--मेरा शोक, ऐसा शोक है जिसे बही मनुष्य 
जान सकता है जो शनेः शनैः अपनी संपत्ति खोता है, उसे 
बचाने का अच्छे ओर बुरे सभी मार्गों से प्रयत्न करता है, पर 
इतने पर भी उन प्रयत्नो मे असफल होता है। तुम जानती 
हो, गत अनेक वर्षों मे मैने पद-पद पर अपने दुर्माग्य से युद्ध 
किया है, परन्तु विजय सदा उसी की हुई है। बह शोक, जो 
इस प्रकार के पराजयो से धीरे-धीरे बढ़ता है, एकाएक होनेवाले 
शोक से कही अधिक कष्टदायक है। एकाएक होनेवाली बर्बादी 
ओर धीरे-धीरे होनेवाली बर्बादी मे कदाचित उतना ही अन्तर 
है जितना फेफड़ो की ही दो बीमारियों, निमोनियाँ और थाइसिस 
में। एकाएक होनेवाली बर्बादी के कारण कष्टमय बड़ी बात 
कदाचित्‌ सहनीय है, परन्तु धीरे-धीरे होनेवाली बर्बादी के 
कारण छोटी-छोटी कष्टमय बातें नहीं। किसी उच्च स्थान से 
शनेः शनः मेरा पतन हो रहा है, इस विचार से अधिक कष्ट 
दैनेवाला कदाचित और फोई विचार नहीं है । 

“कल्याणी--और महाराज, यदि हम लोग इस सब बचे 
हुए ऐश्वय को छोड़कर वानग्रस्थ ले लें तो 

“अजयसिंह--( हथ मकतते हुए) कल्याणी, केसी बात 
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कहती हो । में बिना ऐश्वय के जीवित रहने की कल्पना ही 
नहीं कर सकता । 

“कल्याणी--परन्तु इस ऐश्बय से आपको किस सुख की 
प्राप्ति हो रही है ? 

“ज्जयसिंह--कल्याणी तुम समझती हो, मैने उस दिन 
भी तुमसे कहा था, आज भी कहता हूँ। 

“कल्याणी--कैस, महाराज ? 

“गजयसिंह--मे तुम्हे समझा नहीं सकता, स्वयं समझ 
सकता हैँ। मेरे भीतर न जाने कौनसी बस्तु, कौन सी शक्ति, 
इस सारे ऐेश्वय को स्थिर रख सकने के लिए मेरे शरीर, भेरे 
हाथो, मेरे सारे अवयवो से सब प्रकार के काय, कल के मदृ॒श 
करा रही है ।” 

दामोदरदास और धनपाल के कथापकथन के एक अश से 
दोनो के राजनैतिक सिद्धान्तो का पता लग जाता है। 

“दामोदरदास--( सुँह बिचकाकर ) ओह | डोन्ट टाक ऑफ 
पोलटिकल लीडसे, मिस नेस्टफील्ड, उनमे क्या रखा है। गांधी 
का नॉन-को-आऑपरेशन ओर सिबिल-डिस ओबिडियन्स से कभी 
फंछ होने वाला हे? ( खाली कर गिलास टेबिल पर रख देता है ) 

“घनपाल--( सिर हिलाते और पीते हुए ) देशर आईं डोल्ट 
एग्मी, मिस्टर गुप्ता । जब इस देश में कुछ होगा, तब ( ग्लास 
टेबिल पर रखते हुए ) हमारी एबोल्यूशन ओर कॉस्टीट्यूशनल 
थियोरी से ही । 
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“दामोदरदास--उसी थियोरी से न, जिसके पास अग्रेयर, 
पिटीशन, ओर प्रोटस्ट केवल ये तीन शस्त्र हे? राम-राम 
कीजिये। अजी जनाब, यदि एक ओर गांधी का डाइरेक्ट 
एक्शन फेल हुआ है, तो दूसरी ओर आपका कॉम्टीदयूशनलिज्म 
भी गड़ चुका है। जब भी इस देश में कुछ होगा तब हम 
फाइनेन्सस से । अंगरेज लोगो से आप आर्थिक कुजी अपने 
हाथ मे ले लीजिये, कि आप से-आप इस देश से ये चले जायेंगे। 
विज्ञायती कम्पनियों के हाथ से व्यापार छीन लीजिये, बस 
समाप्त; स्वराज्य सिल गया ।” 

दामोदरदास के खिद्धान्तो का ओर भी विकास तथा व्यवहार 
का ज्ञान उसके ओर उसकी पत्नी के सम्भापण से होता है-- 

“दामोदरदास--देखो, संसार के इतिहास में आज तक 
धनी-निधन, पठित-अपठित सदा रहे है। धनी-बग ने निधनों 
पर राज्य किया है और पठित समाज ने अपठितो पर। समा- 
नता का सिद्धान्त ही ठीक नही है। ... .. ... 

“रुक्मिणी--परन्तु, तुम भी तो मनुष्यो की समता के लिए 
कोसिल में भापण दिया करने हो | 

“दासोदरदास--यह दूसरी बात है, डियर, तुम समझती हो 
कि मे जो कुछ भाषणों मे कहता हैँ उस पर विश्वास करता हूँ ? 
जनता को प्रसन्न करने के लिए गरीबी के हित के लम्ब लम्बे 
भापण देना आवश्यक हो जाता है, नहीं तो दूसरे चुनाव में 
सफल होना मुश्किल हो जावे। .. ... --- जनता के नाम पर 
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कुछ व्यक्तियों का लाभ, यह सदा से होता आया है ओर भविष्य 
में भी सदा यही होता रहेगा। जो लोग इसका सच्चा रहस्य 
नही समझते और “जनता-जनता” सच्चे हृदय से चिल्लाते 
है, वेमूखहे। . . विश्वनाथ ओर शहीदबर्श उस 
प्रकाश के सहृश मूर्ब थोड़े ही है; दोनो बड़े घुटे हुए है। 
हिन्दू-हित ओर मुस्लिम-हित की डीगें अवश्य मारते है, पर 
म्युनिस्पेलटी मे कैसे मिल-जुलकर काम करते हैं। 

“रुक्मिणी--स्थुनिस्पेलटी मे इनका कुछ स्वार्थ होगा ९ 

“दासमोद्रदास--खाने को मिलता है। और यदि आपस में 
लड़ें तो यह न मिले। मिलकर ही खाना हा। सकता है। ... 
फिर अधिकतर भेम्बर और वेतनिक कमचारी मिले रहते है 
ओर इस ग्रकार दोनो को खाने की मिल जाता है। साधारण 
साधारण लोग म्युनिस्पैलटी के चुनाव मे जो इतना खच कर देते 
हैं, वे खच नहीं करते, पूजी लगाते हैं। .. ... 

“हक्मिणी--ओऔर कोसिल के चुनाव में जो इतना खर्चे 
होता है सो ? 

“दार्मदरदास--वह ओर बड़े स्वाथ के लिए । कोई 
मिनिस्टर होना चाहते है, किसी को सरकारी बड़े-बड़े ठेके और 
काम मित्र जाते हैं ओर इन ठेको में मिनिम्टर भी सम्मिलित 
रहते हैं। ... ... ... बात यह है कि अधिक के आधार पर 
थोड़ों की विशिष्टता यही निसगे सदा करती रही है और करती 
रहेगी। जड़ ओर चेतन दोनों प्रकार की सृष्टि मे हमे यही बात 
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दिखायी देती है। घास फूस की अधिकता ओर पृष्प-फलो की 
कमी, अन्य जीव जन्तुओ की अधिकता और मनुष्य वर्ग की 
कमी इसी नियम का परिणाम है । अकृृति की सर्वोत्करष्ट 
उत्पत्ति मनुष्य है और मलुष्यो में सर्वोत्कृष्ट मलुप्य धनवान, 
क्योंकि धन ही मनुप्य को सवश्रेष्ठ बना सकता है। धन 
थोड़े ही व्यक्तियो के पास अधिक परिणाम मे रह सकता 
है, अत. जिस प्रकार अन्य समस्त सृष्टि थोड़े से मनुष्य-समुदाय 
के उपयोग के लिए है, उसी प्रकार अधिकांश मनुष्य थोड़े-से 
मनुष्यों के उपयोग के लिए है, ओर इस प्रकार थोड़े मनुष्यों के 
सुख के लिये अधिक का दुःखी रहना, प्रकृति का स्वाभाविक 
नियम सिद्ध हो जाता है। .. .. . .. यदि बुद्धिमानों 
के एक रुपये मे चार आने मूर्खों को मित्र जायें, तो क्‍या कम 
है? हम सुशिक्षित लोग मूर्लों पर इससे अधिक ओर क्या 
दया दिखा सकते हैं ? 

५रुक्मिणी--हाँ, दया का शुझ ही है कि देनेवाले ओर 
पानेवाले दोनो को ही इससे लाभ होता है। फिर हम दान भी 
भी तो देते है। 

“दामीदरदास---ठीक कहा, पर, हाँ, दान के सम्बन्ध में भी 
एक बात का अवश्य ध्यान रखना चाहिये | 

“हक्मिणी--वह क्‍या ? 

“दामोदरदास--दान ऐसे ही कार्यों मे दिया जावे जिससे 
कीर्ति के कारण सारे देश-विदेश के समाचार-पत्र भर जावे | 
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“रुक्मिणी--हाँ, कीर्ति के लिए तो दान दिया ही जाता है । 

“दामोदरदास--नही, उससे एकलाभ ओर है। देश के 
सभी लीडस से जान-पहचान बढ़ती है, अनेक राजनैतिक परि- 
वतन पहले मालूम हो जाते हैं और अधिक आमदनी का अवसर 
मिलता है | 

“रक्मिणी--अधिक दान देने के लिए भी तो इसकी 
आवश्यकता है। क्योकि दस रुपयो का लाभ न किया जाय 
तो एक रुपया दान केसे किया जा सकता है ? 

“दामोदरदास--बाह !' वाह !' क्‍या समझ की बात 
कही है। ११ 

अब डाक्टर नेस्टफील्ड ओर वतमान कानूनी पेश की 
हालत नेस्टफील्ड ओर उसकी भतीजी थेरिजा के कथोपकथन 
में देखिए-. 

“लैम्टफील्ड--तुम जानती ही ही कि आजकल की 
एडीटोरियल-पेन काली स्याही से न लिखकर चाँदी की सफेदी से 
लिखती है; जहाँ रुपया दिया कि कुछ भी लिखवा लो या कुछ 
लिखा जाता हो तो बन्द करा लो । .... थेरिजा, आज कल 
भी लीगल प्रोफेसन मे इसी तरह की चीजो की आमदनी रह 
गई है| लिटीगेशन घट गया है, काँपटीशन दिन दूना बढ़ता 
जाता है। कमीशन पर कमीशन दो, तब कही पैसे मिलते है, 
या तब मिलते है जब कि यह जाहिर कराया जाय कि मेरी फलां 
मजिस्ट्रेट था जजसे दोस्ती है । . ... आमदनी तो तभी 
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होती है, जब या तो कोई मोटी सुर्गी फसे, या दोनों पार्टियां से 
मिलकर खाया जाय, या कोई इसी तरह की दूसरी साजिश की 
जाय।... .. .. गिरते हुए खानदानो से उनके कई डरो के 
सबब आमदनी होती है ओर बढनते हुए खानदानो से उनके 
नये नये कामो के सबब .. .. .. बार-रूसम आजकल का 
सिविलाइज्ड मदकखाना है . ... .. मदकखानो मे सबसे 
बड़ा मदकखाना । वहाँ का धंधा ही कुर्सी पर बैठे-बैठे या तो 
सिगरेट और सिगार पीते हुए, या ताश खेलते हुए, दुनिया भर 
का क्रिटीसिज़्म ओर हरणएक की बुराई करना हे 

“धेरिजा--हाँ, सिफ आरणूसेन्ट ही नही, लेकिन इन्फ्लूएस भी 
आजकल के इन्साफ के पलड़े में बजन डाले बिना नही रहता ।” 

रुक्सिणी ओर मनोरमा के कथोपकथन से उनके चरित्रो 

ओर उनके समुदायों के विचारों का अवलोकन होता है । 

“सनोरमा--इस देश में विलायत से अधिक समस्‍यायें हल 
करने को है, इसे में मानती हूँ, परन्तु उस देश मे नहीं के बराबर 
समस्‍यायें है, इसे मे नहीं मानती । अनेक जटिल समम्याओ 
के कारण वहाँ का सारा जीवन ही उथल-पुथल्न हो रहा है । 


“हक्सिणी--दं।-चार समस्‍यायें गिनाओआ तो । 


“सनोरमा--एक बात के अन्तगंत ही वहाँ की सारी जदिल 
समस्‍यायें आ जाती है। 
“रक्मिणी--वह फौन सी बात है 
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“मसनोरमा--आधिभौतिकवाद को सवस्व मान लेना, काल- 
माक्स का साम्यवाद, मुसोलिनी का फासिस्टबाद, ओर हिटलर 
का नाजीवाद सब आधिभोतिकवाद की नीब पर स्थित है । 
मनुष्यत्व वहाँ रह ही नही गया, हर बात की तोल सिक्कों के 
अनुमान पर होती है । जिस पुरुष अ र खत्री-समाज के स्वातन्त्य 
की तुम इतनी प्रशंसा कर रही हो, उस स्वातंत््य ने ऐसा भयानक 
रूप धारण किया है कि सच्चे गाहस्थ्य सुख का भी वहाँ पता 
नहीं है।... ... ... 

“रुक्मिणी--तो तुम समझकतो हो कि पश्चिम की सारी 
बाते बुरी है ? 

“मनोर॒मा--कौन कहता है ? अनेक बातें ,बहुत अच्छी हैं 
ओर अनुकरण करने योग्य है। किसी भी समाज की हर बात 
बुरी नहीं होती | 

“हक्मिणी--फिर कौन अनुकरण करने योग्य है ओर कोन 
नहीं, इसका निर्णय क्यो कर किया जाय ? 

“सने।रमा--( झुस्कराकर ) यही निर्यय करना तो सबसे 
कठिन बात है। एक दृष्टान्त देती हैं । 

“रुक्सिणी--कैसा ? 

“सनोरभा --आजकल के पढ़े-लिखे पश्चिमी विचारों के 
भारतीय सममते हैं कि जनता की आवश्यकताएं बढ़ाना सभ्यता 
की नींब ओर सभ्यता की ओर बढ़ने की पहली सीढ़ी है । 

“सक्मिणी--अवश्य । 
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“सनोरमा--मैं समझती हैं नीच ही ठीक नहीं है, फिर उस 
पर बना हुआ भवन कैसे ठीक हो सकता है। मेरे मतानुसार 
तो इस प्रयत्न से यहाँ के समाज में घोर संकट फैलेगा । 

“हक्सिणी---( घृणा से हँस कर ) तुम समभकती हो कि यहाँ 
के लोगो को सदा पशुओ के समान रहना चाहिए ? 

“मसनोरमा--किसे पशुओ के समान रहना कहना चाहिए 
ओर किसे देवताओ के समान, यही तो प्रश्न है। आधिमौतिक 
सुखो की निरन्तर बढ़ती हुईं अभिल्ञापाए और आध्यात्मिक 
सुखो का निरतर हास, क्या यही देवताओ के सदृश रहना है ! 

,-- --- भेरा कहना तो केवल यह है कि पश्चिम का अन्ध 
अनुकरण इन समस्याओं को हल नहीं करगा | किसी रोग की 
ओपधि उससे भी भयकर दूसरे रोग का निमन्त्रण नही है ।” 

एक स्थल पर मनोरमा अपनी सखी सुशीला से कहती है--- 

“सनोरमा--बहन, वे जेल जायगे । (€ क्म्बी साँस छोकर ) 
सब प्रथम तो यही मेरी समझ में नहीं आता कि एक मनुष्य 
को दूसरे मनुष्य के जेल भेजने का क्‍या अधिकार हैं। फिर 
यदि समाज की यह एक अनिवाय बुराई मान ली जाय और 
चोरों, डाकुओ, व्यभिचारियों आदि के सुधार एवं समाज की 
रक्षा एसे व्यक्तियों को जेल भेजे बिना न हो सकती हो, तो भी 
श्रकाशचन्द्र जी के सद्ृश व्यक्तियों के लिये भी जेल ' और इस 
प्रकार के मनुष्यों को जेल मिजवाएं, मेरे भाई साहब ओर राजा 
साहब के सह्रश व्यक्ति ! भुमे तो आश्वय होता है, बहन, 
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कि मेरे भाई ओर राजा साहब आदि के सहदृश डाकुओ से भी 
बड़े डाकू, चोरो से भी बड़े चोर ओर व्यभिचारियो से भी बड़े 
व्यभिचारी, समाज मे आनन्द से रहते हे, प्रतिष्ठा के साथ 
रहते है ओर प्रकाशचन्द्र के सदृश व्यक्ति जेल भेजे जाते है । 

“सुशीला--ठीक कहती ही, बहन, पर न जाने कैसे ससार 
मे सदा यही होता आ रहा है । 

“सनोरमा--तभी तो समाज दुखी है और आश्वय की 
बात यह है कि मेरे भाई साहब-सहृश व्यक्ति भी दानी, त्यागी 
ओर दानी, त्यागी ही नहीं दूसरो के दु:ख से दुःखी रहने की 
डीग मारते है। दुःखी रहने का दिखावा भी कदाचित्‌ दूसरों 
पर रोब रखने में सहायक होता है ।” 

एक अन्य स्थल पर मनोरमा सुशीला से कहती है-- 

“सनोरमा--मझुझे देखना है कि संसार अपने गुलामो से ही 
अपनी सवा कराता है, अथवा उससे भी, जो अपने सिद्धान्तो 
के अनुकूल चलकर संसार की गुलामी तो नहीं करना चाहता, 
पर संसार की यथाथ संबा अवश्य करना चाहता है |” 

प्रकाशचन्द्र के सावजनिक भाषण और उसके तथा उसकी 
माँ के सभापण तो इस नाटक के प्राण है। इस ग्रकार के 
सभी स्थल पठनीय और मननीय है, इस प्रकार के सभी स्थलो 
के भी कुछ अंश उद्ध्चत किये जाते है। प्रकाशचन्द्र अजयसिंह 
के श्रीति भोज में ही एक टेबिल पर से मिठाई इत्यादि को हाथ से 
हूटा एक भाषण दे डालता है। बह कहता है--- 
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“प्रकाशचन्द्र --( बायीं ओर के पुरुषों को देख ) परन्तु, प्यारे 
भाइयों | अब बह समय चला गया जब ये घनी, ये समाज के 
भूपण, ये समाज के स्तम्भ हम लोगो को इस प्रकार रख सके । 
मुद्दी भर लोगो की घन की थैली, चॉँदी सोने के निर्जीब टुकड़े 
एवं इन-गिने व्यक्तियों की बुद्धि, तथा विद्या का थोथा घमड, 
देश के करोड़ो निधनो ओर अपठितो की मनुष्यता को कुचल 
रखने मे असमथ हैं । ., फिर, महाशयों ! इस धन 
को उत्पन्न करने वाल कौन है? किसान। परमेश्वर-द्वारा 
दिये गये निधन और धनवान के समान, शरीर के रक्त को किसान 
पसीने में बहाता है, उसके भूखे ओर नगे रहते हुए उनका उत्पन्न 
किया हुआ सारा घन (अजयलिंह तथा भगवानदास की ओर 
संकेत कर ) इन धनवानों की तिजारियों में आता है, इन औति- 
भोजों में बहता है तथा बाहर खड़ी हुईं मोदरों मे उड़ जाता 
हे। , बिदेशी सरकार जिसकी सत्ता इन्ही धनवानों पर 
निभर है, इन्हे सहायता देती है ओर इस सहायता के बदले मे 
लोग इस सरकार को सुरक्षित रखने के लिए उचित ही नहीं, 
सर्वथा अन्याय पूर्ण मार्गों से उसकी सहायता करते हैं। इस 
प्रकार बस्तुएँ एक विचित्र चक्र में घूम रही है, परन्तु प्यारे 
भाइयो ! इस चक्र-व्यूह का विध्वंश हमारे लिए आवश्यक 
हो गया है; इसके नाश में ही हमारा उत्थान और इसकी स्थिति 


में ही हमारा पतन है ।”” 
एक अन्‍य सावजनिक भाषण मे प्रकाशचन्द्र कहता है-- 
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“प्रकाशचन्द्र-- . . .निधन लोग कदाचित सामाजिक 
सगठन के आवश्यक परिणाम हो और निधनता के कारण उन्हे 
सुख न हो, पर, धनी क्यो सुखी नही है ? अपठित दुखी है, 
अविद्या के कारण उनका दुखी रहना भी कदाचित स्वाभाविक 
हो, परन्तु पठित, बुद्धिमान, ओर विद्वान क्यो दुखी है ? जिन 
पर अधिकारो का ग्रयोग होता है, वे कदाचित अधिकारों के 
प्रयोग से पीड़ित होने के कारण सुखी नहीं है, ओर उनका 
दुःखी रहना भी कदाचित्‌ अनिवाय समझा जावे, परन्तु जिनके 
हाथो मे, अधिकारो के प्रयोग की सत्ता ओर शक्ति है; वे क्यो 
सुखी नही है ? .. .- अनेक भोले-भाले मनुष्य इन घनियों 
द्वारा लूट गये है। वे मनुष्य इसलिए दुःखी हैं कि उन्हे लूटा 
गया है, परन्तु ये घनी भी तो सुखी रहते ? आश्वय तो यह 
है कि ये भी दुःखी हे। फिसलिए दुखी है, जानते है ? 

“कुछ व्यक्ति--आप बतलाइये, आप बतलाइये । 

“प्रकाशचन्द्र--इसीलिए दुःखी हे कि इस लूट को चलाने 
के लिए उन्हे अपनी सत्ता स्थापित रखने को नित्य नये षडयत्र 
रखने पड़ते हैं। उनके हृदय इन पडयंत्रो से व्याप्त रहते है । 
सारा जन्म, ओर सारा जन्म ही क्‍या, उनकी पीढ़ियो की पीढ़िये 
यही करते करते बीतती है, अतः उन्हें भी सत्य-सुख का 
अनुभव नहीं हो पाता। निधन शरीर के लिए आवश्यक 
वस्तुओं के लुट जाने से दुखी हैं, तो लुटेरे मानसिक शांति के 
जाने से क्लेशित हैं| ,... ... ,.. जिन सिद्धान्तों के अनुसार 
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एक ही स्थान पर रहने वाले लोग, छोटी-छोटी सी बात पर, 
एक दूसरे से सदा लड़ने को तैयार रहे, एक दूसरे के सिर फोड़ें, 
बे सिद्धान्त कहाँ तक ठीक हो सकते हैं? हिन्दू जानते है कि 
इस देश मे रहनेवाले सब मुसलमान हिस्दू नहीं हो सकते। 
मुसलमान जानते हैं कि इस देश से रहनेवाले सारे हिन्दू इस्लाम- 
घर्म अहण नहीं कर सकते । दोनो जानते हैं कि दोनो को एक 
दूसरे के पड़ोसी बनकर ही रहना है। पर, इतने पर भी लड़ते 
हैं, और लडते है धम के नाम पर; उस घम के नाम पर 
जिसका काय शान्ति, सुख और आठ-भाव की स्थापना है। 
... -- इन्हे लड्षते हैं विदेशी स्वार्थी ओर इन दोनो समाजों 
के स्वयंभू नेता । सज्जनो |! इन नेताओ का नेतत्व तभी 
तक है जब तक इन समाजों में झगड़ा है। मुझे आपके 
नगर के हिन्दू-मुस्लिम नेता पडित बिश्वनाथ और मौलाना 
शहीदबख्श के मुखो पर, उन्हें उस नेतापन के संभालने 
की कितनी चिन्ता रहती है, यह स्पष्ट दृष्टिगोचर होता है । 

महाशयो | हिन्दू-मुस्लिम जनता तो लड़ती है, परल्तु ये नेता 
आपस मे क्यो नहीं लड़ते ? इनमे से किसी ने आज तक एक- 
दूसरे का सिर फोड़ा ? ... ... ऐसे हैं जैसे सड़ी हुई लकड़ी 
होती है। जिस प्रकार उस. लकड़ी पर कोई ख़ुदाब का काम 
नहीं किया जा सकता, उसी अकार ये नहीं सुधारे जा सकते। 
सिद्धान्तो के लिए संसार नहीं है, संसार के लिए सिद्धान्त हैं। 
यदि वतमान स्वीकृत वैज्ञानिक कहे जानेवाले इन सिद्धान्तों से 


ह 
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संसार मे सत्य-सुख की स्थापना सम्भव नही है, तो इन सिद्धान्तों 
का मूलोच्छेदन कर डालना ही हमारा कतंव्य है। ओर यह 
काय किसी पुराने ग्रह के निबल विभागो को गिराने के सहृश 
है। जिस प्रकार उसका एक भाग गिराते समय यह निश्चय 
नहीं किया जा सकता कि उससे लगा दृढ़ दिखनेवाला विभाग 
उस निबल विभाग के गिराने के पश्चात्‌ स्थिर रह सकेगा, या 
नहीं उसी अरकार इन वतमान वैज्ञानिक सिद्धान्तोी में एक के 
उखाड़ने पर दूसरे के सम्बन्ध मे यह नहीं कहा जा सकता कि 
उसका क्या होगी ? 

प्रकाशचन्द्र बाह्य ग्रशंशा का इच्छुक नहीं है, यह उसके 
निम्नलिखित कथन से जान पड़ता है--- 

“प्रकाशचन्द्र--पर, माँ, कतव्य का पथ तो, तू ही कहती 
थी; कि, फूलो का न होकर काँटो का होता है । संसार से सभी 
के लिए यह पथ ऐसा ही रहा है। यह पथ तो दान का ही पथ 
है, ग्रहण का नहीं | 

“तारा--हाँ, मे ही कहती थी; पर, तू उसी पथ का पथिक 
होगा, यह में कहाँ जानती थी ! 

“ग्रकाशचन्द्र--ऐसे काँटे चाले पथ का पथिक होने पर भी 
मुझे एक विचित्र प्रकार का सुख हुआ है, गाँ, और उसका 
कारण है ९ 

“ध“तारा--क्या ? 
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“प्रकाशचन्द्र--मेरा जीवन निरुद्देश नहीं रह गया। उद्देश्य- 
मय जीवन में एक विचित्र प्रकार का सुख होता है, इसका अब 
मैं अनुभव करने लगा हूँ। फिर में यह भी जानने लगा हूँ कि 
कुछ लोग ससार के प्रसन्न करने के लिए कतव्य करते हैं । 

“तारा--ओर तू ? 

“प्रकाशचन्द्र--मे अपने को प्रसन्न करने के लिए करता हूँ । 
मै नही जानता कि, जिसे में अपना कतव्य कहता हूँ, उससे 
संसार प्रमन्न होता है या नही, मेरे हृदय के उससे अवश्य 
प्रसन्नता होती है और फिर प्यारी माँ, ... । ( रुक जाता है और 
तारा की ओर एुहटक देखने लगता है | ) 

“तारा--फिर क्या ! 

“प्रकाशचन्द्र--फिर ? फिर, माँ, जब इस कतंव्य को में 
अपने हृदय मे प्रतिष्ठित तेरी भव्य सूर्ति को अर्पित करता हैँ तब 
तो मेरे आनन्द की सीमा नही रह जाती। 

“धतारा--बटा, प्यारे बटा । 

“प्रकाशचन्द्र---( माँ की ओर देखते हुए कुछ दद्दरकर ) क्यों, माँ, 
तुमे मेरे इस आदर, इस जय-जयकार, इन जुलूसों से बड़ा हष 
होता हैं ! 

“तारा--अबश्य होता है, बेटा; तुझे नहीं होता 

“प्रकाशचन्द्र--( लग्बी साँस लेकर ) यदि इन सब में सत्यता 
होती, उच्च हृदय के सच्चे भावों का समावेश होता; तो अवश्य 


होता। 
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“तारा--( आश्चर्य से ) ये सब सच्चे नहीं हैं ! 

“प्रकाशचन्द्र--जितने होते हुए तू देखती है, उतने सच्चे 
नहीं हैं । 

“तारा--यह केसे ? 

“प्रकाशचन्द्र--कुछ लोग तो, इसमे सन्देह नहीं कि, मेरा 
सच्चे हृदय से आदर, हृदय के सच्चे आवेग से जय-जयकार 
करते हैं, परन्तु उन्हीं आदर करनेवालो, उन्हीं जय-जयकार 
बोलनेवालो मे अनेक ऐसे कलुपित हृदय के लोग भी है, जो मन 
में मुझसे घृणा करते हैं, मन में मुमसे इपां रखते हैं, मन में 
बढ़ते हुए प्रभाव के देख कर जलते हैं और मेरा विनाश तक कर 
डालना चाहते है, परन्तु ऊपर से विवश होकर उन्हे मेरा आदर 
करना पड़ता है, मेरी पराजय चाहने पर भी, उच्च रबर से भेरा 
जय-घोष बोलना पड़ता है। 

“तारा--अच्छा ! 

“प्रकाशचन्द्र--इनसे तेरा काम न पड़ने के कारण तुमे 
इनका अनुभव नहीं हो सकता, माँ, पर में ऐसे लोगों के मुखो 
से पहचान सकता हूँ। फिर, कई ऐसे हैं जो मेरे कार्यों' का 
लेशमात्र नहीं समझते, परन्तु सबके साथ मिल मेरे आदर ओर 
जय-घोष मे सम्मिलित हो जाते है । 

“धतारा--और सच्चे कितने होंगे, बेटा ? 

“प्रकाशचन्द्र--बहुत, कम, परन्तु, माँ, इस आदर और 
जय-घोष से चाहे हृदय में ज्षरिशक उत्साह भर जाय, चाहे हृदय 
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को क्शिक आनन्द मिल जाय, पर यथाथ में ये सच्चे और स्थायी 
आनन्द देने की वस्तु ही नहीं है। अब मुझे अनुभव होने लगा 
है, माँ, कि सच्चा आनन्द बाहर के आदर ओर जय-घोष से 
प्राप्त नही होता, उसकी उत्पत्ति तो भीतर से होती है। जब में 
अपने किसी भी कतंव्य को, सचाई से, निस्वाथ भाव से, पालन 
करता हैँ, और उस पालन को, अन्तःकरण के भीतर. प्रतिष्ठित 
तेरी उदासीन तथा सकरुण प्रतिमा के चरणों मे! **** । ( चुप 
द्ोकर तारा की ओर एकटक देखने लगता है । ) 

“तारा--हाँ, चरणो मे क्या ? चुप क्यो हो गया ? 

“प्रकाशचन्द्र--चरणों में भेंट करता हूँ, माँ, प्यारी माँ, 
उस समय जिस सच्चे आनन्द की मुझे प्राप्ति होती है, वह 
बणुनातीत है ।” 

अपनी मां से प्रकाशचन्द्र क्या चाहता है यह उसके ओर 
उसकी माँ के निम्नलिखित संबाद से मालूम होता है। 

“प्रकाशचन्द्र--आकाश में स्थित उपा की युति, दिन के 
प्रकाश, सन्ध्या की प्रभा, रात्रि के अधकार, सूर्य, चन्द्र, तारागण, 
सेघ, दामिनी इन्द्र-धनुष मे; प्रथ्वी पर स्थित पवबतो, नदियों, 
वनों, उपबनो, बृक्षो, पल्‍्लवो, पुष्पों, फलो, गृहो, सार्गो मे; 
नभचरो, जलचरो, थलचरों मे; अपने रवयं के गृह और उसकी 
वस्तुओ में; तू अपने प्रकाश, प्यारे प्रकाश को देखना। माँ, 
प्यारी माँ, यदि तू प्रयत्न करेगी तो तुम्के तेरा प्रकाश सर्जन 
दृष्टिगोचर होगा, अवश्य होगा ॥”? 
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उसकी मां की मानसिक स्थिति का पता उसके निम्नलिखित 
कथन से लगता है--- 

“तारा--बेटा, जब तू मेरे भीतर था, तब तुमे भीतर देखती 
थी; जब तुझे बाहर निकाल दिया तब तुमे बाहर देखती हैँ। 
तू मुझे अब अपने भीतर नहीं दिखता। तू अपने हृदय का 
अनुभव कर सकता है, मेरे दृदय का नहीं ... जिस दिन से तूने 
मेरे उदर में प्रवेश किया, उसी दिन मरे बाहरी दुःखो का आरम्भ 
हुआ। ... में भी महलो मे रहती थी, उत्तमोत्तम पदाथ खाती 
ओर उत्तमोत्तम कपड़े पहनती थी; सब छुट गये। परन्तु, उस 
समय अपने भीतर एक श्रकार के विलक्षण आनन्द का अनुभव 
हुआ । 

“प्रकाशचन्द--वह क्या ! 

“तारा--अपने भीतर तुझे देखना । अनेक विचार, अनेक 
कल्पनाएँ, अनेक संकल्प-विकल्प मेरे हृदय में तरंगो के सह्श 
उठते और विलीन हो जाते थे। उन तरंगो पर तेरी काल्पनिक 
मनोहर मूर्ति नृत्य करती थी। ( चुप होकर अकाशचन्द्र को ओर 
देखने लगती है ) 

“प्रकाशचन्द्र--अच्छा, आगे 

“वारा--कुछ समय पश्चात्‌ जब तू पेट मे फड़कने लगा, तब 
तेरे साथ मेरे हृदय के भाव भी फड़कने लगे, और जब तूने 
पेट में घूमना आरम्भ किया, तब सुझे जान पड़ता था कि सारा 
विश्व मेरे पेट में घूम रहा है । 
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“प्रकाशचन्द्र--ओह ' 

“तारा--प्रसब की पीड़ाओं में मुझे स्वर्ग सुख का अनुभव 
हुआ, और जब तू बाहर आया, तब मेरे भीतर का सारा विश्व, 
तेरे संग ही, बाहर आगया। 

“ग्रकाशचन्द्र--तो तब से तू मुझे भीोत्तर न देख सकी 

“तारा--कैसे देखती ? तुमे बाहर निकाल, बाहर देखने 

लगी, और उस दर्शन मे अपूब सुख पाने । तेरे कभी मुस्कराते 
ओर कभी रोते हुए मसुख-कमल मे मेरे ससार का सारा सौन्दय 
छिपा था ओर तेरे हिलते हुए हाथ पैरो मे संसार की सारी 
हलचलें। जब तू दूध पीता, तब मुके अनुभव होता कि में 
अपने शरीर से सारे संसारका भरणु-पोषण कर रही हूँ 
ओर तुझे कपड़ा पहनाने में अनुभव होता कि सारे विश्व 
को वस्त्र दे रही हूँ। जब तू खाने योग्य हुआ ओर जब से 
मेने तुझे भोजन कराना आरम्भ किया, तब से मुझे अपने मे 
अन्नपूर्णा देवी का अश प्रतीत होने लगा। जब तू पढ़ने 
योग्य हुआ ओर मैने ही तुके शिक्षा दी, तब से मुमे 
भासता है कि सरस्वती का भी मुकमे समावेश है । पर, बेठा, 
इस भहान सुख में एक दुःख भी था और वह बहुत बड़ा । 

“प्रकाशचन्द्र--कैसा दुःख, माँ 

“तारा “जब कभी तू बीमार होता, तब तेरी छोटो-सी 
बीमारी में भी मुझे यही ज्ञात होता कि कहीं मेरे सोने का संसार 
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विनिष्ट न हो जाय। उस समय के मेरे दुःख का वर्णन द्वी नहीं 
हो सकता । 
[ तारा चुप हो जाती है । कुछ देर निस्तब्धता रहती है ] 


“प्रकाशचन्द्र--तो इस प्रकार मेरे जन्म के पश्चात से ही 
तू मुझे बाहर ही देखती है ? 


“धतारा--हॉ, बेटा। फिर मेरा जगत, मेरा ससार, मरा 
विश्व, बहुत विस्तीण नहीं है, सकुचित अत्यन्त सकुचित है 
ओर बह तू है, बटा तू। जब तक तू भेरे भीतर था, तब तक 
मेरा संसार मेरे भीतर था, ओर जब से तू बाहर आया, तब से 
मेरा ससार मेरे बाहर आ गया। तुमे बाहर कर, बाइस ब्ष 
तक अपने संसार को बाहर देख, जैसा तू है, बैसा तुमे बना, 
अब मैं अपने भीतर तुमे कैसे देखू , यह तू ही बता, बेटा १” 


या “इपा! भी गोविन्द्दास जी का सामाजिक 

नाटक है। इस नाटक का समय है सब्‌ 
१९२१। नाटक की कथा में एक परम सुखी कुट्ठम्ब के ईर्पा के | 
कारण दारुण दुःखी होना बताया गया है। इस कुटुम्ब का 
नेता यशपाल साधारण कोटि का एक बकील है। उसकी 
पत्नी खुखदा सुख की खान है। उसका रूप, उसके गुण और 
उसका भावुक स्वभाव इस कुटुम्ब को स्वर्गीय सुख का अनुभव 
करा रहे हैं। यशपाल के एक पुत्र और एक पुत्री के कारण 
यह सुख कई गुना बढ़ गया है। किसी समय यशपाल निधन 


( १०६ ) 


हो ? किसी दूसरे की प्रतिष्ठा ओर कीर्ति को मिट्टी में मिलाये 
बिना तुम्हे शान्ति न मिलेगी ? किसी के उपकार से शान्ति 
मिलती है, या अपकार से ? 

“यशपाल--दुःखी ओर सन्तप्तो के उपकार से शान्ति 
मिलती है और इस प्रकार के दुष्टो के अपकार से । 

“सुखदा--मैने तो अबतक बिना किसी प्रकार के भेदभाव 
के उपकार ही को शान्ति का मार्ग समझा था। ससार मे 
जिनका अपकार होना चाहिए उनका भ्रगवान कर देते है। 
मनुष्य को न्यायाधीश बनने का कोई अधिकार नहीं है । 

“यशपाल--( घृणा से सुसकरा कर ) प्रिय, तुम घर के बाहर 
तो निकली पर फिर भ्री बाहर के समझी नहीं। किसी की दो 
मीठी बातें सुनते ही उस ससार में सब से भला मनुष्य सममने 
लगती हो, किसी के दो करुण शब्द सुनते ही उसे सब से बड़ा 
दुःखी मान लेती हो और उसका दुःख निवारण करने के लिए 
सवस्व न्‍्योछावर करने के तैयार हो जाती हो। तुम नहीं 
जानती कि यह, संसार कैसे लुच्चो और धूर्तों से भरा हुआ है। 
यह रंगभूमि नही रणभूमि है। (सुखदा कांप उठती है, उसका 
काँपना देखकर ) में जानता हैँ, तुम्हे ऐसी बातों के सुनने मात्र 
से बड़ा कष्ट होता है, क्योकि तुम्हारा हृदय अत्यन्त कामल है। 
इसीलिए मे तुम्हारे सामने कभी ऐसी बातो की चर्चा ही नहीं 
करता, पर आज अवसर आ ही गया, क्योक्ति आज में एक बहुत 
बड़े काय करने की बात सोच रहा हैँ । 
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“सुखदा--केसा ! 

“यशपाल--यदि मे असहयोगी होकर वकालत छोड़ दूँ तो 
एक ही छलांग में त्रहद्मदरत से कही आगे बढ़ जाऊंगा, क्योकि 
वह कभी वकालत न छोड़ेंगे, इसका मुमे विश्वास है। 

“सुखदा--( चोंककर ) असहयोगी, यदि तुम देश की सच्ची 
भलाई के लिए होते तो में समझ सकती थी, परल्तु ब्रह्मदत्त जी 
के नीचे गिराने के लिये असहयोगी होना तो मेरी समझ में नहीं 
आता । 

“यशपाल--मैंने कहा न कि तुम संसार के समभती ही नहीं, 
जिसे ऊंचा चढ़ना होता है उसे अन्यो के सिर काट उन मुंडों की 
सीढ़ी बना उस पर से चढ़ना पड़ता है। 

“सुखदा--( फ़िर चौंककर ) यदि ऊपर चढ़ने के लिये ओर 
कोई मार्ग नहीं है ती नीचे ही रहना अच्छा है ।” 

अपने पति की इन भावनाओं के कारण सुखदा अपने घर 
के सुख को अब ज्ञणिक मानने लगी है। नगर के एक वैद्य गरीब 
दास को वह अपना गुरु मानती है। उसका ओर गरीबदास 
का संबाद सुनिए- 

“गरीबदास--बेटी सुखदा, ये तुम्हारे दोनो बच्चे क्या हैं, 
शेत और गुलाबी कमल के सुन्दर मिश्रण हैं। तुम्हारे सग इन 
इन बच्चों का खेल क्या था, ज्योत्सना के संग कमल कुसुमो का 
खेल था। सुखदा, तुम्दारे सुखी गृह को स्वर्ग की ही उपभमा दी 
जा सकती है। 
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“मुखदा--( लम्बी साँस लेकर ऑसू भर ) परन्तु, गुरुदेव, 
अब यह सुख बहुत दिनो का नही है । 

“वगरीबदास--- ( चोॉककर सुखदा के मुख की ओर देखते हुए ) 
यह कैसे ? है ! तुम्हारे नेत्रो मे तो ऑसू भरे हुए हैं ! क्‍या घात 
है, सुखदा ? 

“सुखदा--आपने मुमसे एक दिन कहां था न, कि जिस 
स्थान पर किसी के अपकार का चिन्तन किया जाता है, वहाँ का 
समस्त सुख नष्ट हो जाता है। 

“गरीबदास--हाँ, बहाँ के सुखमे गेहूँ के सदृश घुन लग 
जाता है। कपूर के समान वहाँ का सुख धीरे धीरे उड़ जाता 
है। यह इसलिए मे नहीं कहता कि ऐसी परिस्थिति से कोई देवी 
शक्ति से उस सुख का संहार होता है, परन्तु जो अन्य के अपकार 
का चिन्तन करता है उसकी स्वयं की कृतियों का ही यह 
परिणाम निकलता है। अतः में यदि यह कहूँ तो ओर अधिक 
उपयुक्त होगा कि सुख रूपी हरे भरे विपिन के लिये यह चिन्तन, 
दव की चिनगारी के समान है जो भीपण क्ृतियों रूपी बायु से 

प्रज्बलित हो उस सुख विपिन को नष्ट कर देती है।” 

यशपाल असहयोग की दीक्षा लेता है। इस दीक्षा पर 
यशपाल और गरीबदास का सवाद होता है-- 

“धारीबदास--यशपाल जी, आपने अपने हृदय को अच्छी 
प्रकार टटोज्न तो लिया है न ? आपके इस देश-सेवा-श्रत में 
परमाथ के अतिरिक्त अन्य कोई भाव तो विद्यमान नहीं है ? 
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“यशपाल--( कुछ रूखे होकर ) कैसा अन्य भाव [ 

धधारीबदास--अनेक बार सनुष्य अपना व्यक्तिगत महत्व 
बढ़ाने और दूसरो को नीचा दिखाने अथवा भविष्य मे किसी 
भारी लाभ करने की इच्छा से ज्णरिक त्यागकर देश सेवा का 
ऋ्रत ग्रहण करते हैं। ऐसे लोगो की देश-सेवा, देश-सेवा नहीं, 
डाहमन्यता और व्यापार है। न उन्हे इससे सुख ग्ाप्त होता 
है, और न जिनकी वे सेवा करते हैं, उन्हीं को कोई लाभ 
पहुँचता है। ... -. कितनो का उपकार किया जाता है, इस 
सख्या से परमार्थ नही तौला जा सकता | वह तो परमाथ 
करने वाले के मावो के काँटे पर तोलने की वस्तु है ।” 

यशपाल के असहयोगी होने पर उसका घर कलह का ज्लेत्र 
हो जाता है। सुखदा उसके सावेजनिक जीवन के सम्बन्ध मे 
कहती है-- 

“सुखदा--यदि अन्तः करण शुद्ध है, तो चरित्र शुद्ध होगा। 
चरित्र शुद्ध होगा तो स्वय को सुख मिलेगा ओर प्रशंसा छाया- 
बत पीछे पीछे चलेगी । यदि अन्तःकरण ओर चरित्र शुद्ध 
नहीं है तो कभी सुख न मिलेगा ओर चाहे क्षरिक अशंसा हो 
जाय पर बह स्थायी नहीं रहेगी ।” 

जब यह कलह बहुत बढ़ता है तब सुखदा इस कलह के 
निवारण का उपाय सोचती है और इस विषय पर उसका और 
यशपाल का संबाद होता है-- 

“मुखदा--देखो, प्यारे, जब तक दो व्यक्तियों के मिन्न मिन्न 
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आदश रहते है और एक दूसरे के मत को वे शान्ति पूर्वक 
सहन नही करते, तब तक इस प्रकार का कलह होना अनिवार्य 
रहता है। मैने इस कलह को मिटाने के लिए अपने जीवन 
का आदश ही तुम्हारे जीबन के आदर्श में समाविष्ट करने 
का निणंय कर लिया है। में तमसे प्रथक अपना व्यक्तित्व ही 
न रखगी। न रहेगा बाँस, न बजेगी बॉसुरी। जहाँ तक 
अपनेपन का भी स्वाथ है वहाँ . - प्रेम नही ... .. । 
प्रेस का अन्तिम रूप श्रेमी से अपनेपन को विल्लीन कर देना 
है। वही करूंगी प्राणशश। एक हिन्दू पत्नी को जो करना 
चाहिए वही करूंगी । मुझे ब्रह्मदत्त से क्या अयोजन है ? और 

_ प्रयोजन है कोसिल से ? मुझे; तुमसे काम है। यदि तम 
रात को दिन कहोगे ओर दिन को रात तो में भी वहीं कहेँगी 
( नीचा मस्तक कर क्ेती है ) 

“यशपाल--( प्रसन्न होकर ) श्रिये, तुम सुकपर इतना प्रेम 
करती हो ! इतना प्रेम करती हो ! ( डठकर सुखदा की कुरसी 
के निकट जा उसकी ठोंड़ी पकड़ मुख ऊपर डउठाता है। ) 

“सुखदा--( औाँसू भरकर ) इस सम्बन्ध में में तम्हे क्‍या 
बताऊँ ? परन्तु नहीं, यदि पूछते ही ही तो सुनो । प्यारे, 
आरणस्म से ही तुम्हारा मुख देखते देखते मे कभी थकित न हुई, 
तुमसे बातें करते करते मुझ्के कभी श्रम का अनुभव नहीं हुआ। 
जब तुम्हारा मुख मेरे सम्मुख आता है, बहरे मनुष्य के समान 
मेरी दृष्टि तीज हो जाती है ओर जब तुम्हारा शब्द सुनती हूँ तो 
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अन्पे मनुष्य समान कान । मेरा इस प्रकार एकटक तुम्हारा 
मुख देखना अन्‍्यो को निरथक जान पड़ेगा, तुम्हे भी कदाचित 
निरथंक जान पड़े, परन्तु में तो सममती हूँ कि प्रेम के स्वग 
प्रेम मे उन्ही बातो को जिन्हे इस संसार के लोग निरथक कहते 
हैं सबसे अधिक महत्व है । इसी प्रकार में तुमसे जो बाते 
करती हूँ वे भी उस खिलौने के सदश जिसकी पेदी मे एक भारी 
सी वस्तु लगी रहती है अन्त मे प्रेम” शब्द पर लौट आती है, 
ओर उनका कोई अन्य साध्य नही रहता, परन्तु में तो ग्रेम को 
साधन ओर साध्य दोनों समभती हूँ। जब तुम कही बाहर 
चले जाते हो तब तुम जानते हो कि मै तुमसे नित्य प्रति पत्र 
भेजने को कहती हूँ। जब तुम्हारे पत्र मुझे मिलते है तब उनके 
अक्षर मुझे प्रेम की बूंदो के समान दिखायी पड़ते हैं और उनकी 
पक्तियाँ प्रेम समुद्र की ओर बढ़ने बाली सरिताएँ। अतः पूरा 
का पूरा पत्र देखती हूँ तब मुझे प्रेम का सागर दिखायी देता है । 
ग्राणेश, भगवान का पूजन हिन्दुओं मे सर्वश्रेष्ठ कम माना जाता 
है। भिन्न भिन्न मनुष्य उसे भिन्न भिन्न प्रकार से करते है। 
में उसे तुम्हे प्रेम करके करती हैँ। (आँसू गिरने लगते हैं। यश- 
पाल उसका सुख चूम लेता है। ) प्यारे, अब तो हम दोनों के बीच 
कभी कलह न होगी । में तो उसकी बात सोचकर ही 
कॉपी जाती हूँ । 
“यशपाल---( पुनः उसे चूसकर ) केभी नहीं, प्राशेश्व॒री, 
कभी नहीं । आज मुझे मालूम हुआ कि तुम केबल श्रेम की 
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ही पवित्र प्रतिमा नही हो, किन्तु साथ ही त्याग की भी मू्तिमन्त 
मूर्ति हो । तुम्हारा हृदय सुकसे कदाचित्‌ अधिक शुद्ध हे, 
अधिक कोमल है । ख्रियो का हृदय ही कदाचित्‌ ऐसा रह 
सकता है। जिन पुरुषो को नित्य प्रति जीवन सम्रमाम के क्षेत्र 
का सेनिक रहना पड़ता है उनका हृदय इतना शुद्ध और कोमल 
रहना कदाचित सम्भव ही नहीं है। फिर प्रेम मे यह भी 
देखा गया है कि दो प्रेमियो मे जो निबल होता है वही अधिक 
त्याग भी करता है। इसका अभिप्राय यह नहीं है कि सबल 
के हृदय मे निबल के प्रति कम प्रेम रहता है परन्तु सबल होने 
के कारण निबल में वह कदाचित्‌ अधिक महण करने की शक्ति 
रखता है ।” 

सुखदा के इस सदा असन्न रहनेबाले माग के सम्बन्ध 
मे एक बार उससे ओर उसकी बुद्धिमती नोकरानी रामदेई 
से बातचीत होती है । 

“सुखदा--मैने सदा असन्न रहने का एक मार्ग निकाल 
दिया है। 

“रामदेई--हमेशा खुस रहने का रास्ता ! यह तो बढ़े ताजुब 
की बात है। मालकिन, हमेशा तो कोई खुस नहीं रह सकता, 
पर आप आजकल खुश जरूर रहती हैं। हमेशा खुश रहने 
का कौनसा रास्ता है, मालकिन ९ 

“सुखदा--दूसरे की प्रसन्नता में अपनी असन्ननता मानना । 
मैं आजकल उनकी प्रसन्नता मे अपनी प्रसन्नता मानती हूँ । 
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जो कुछ वे कहते या करते है उसका आँख बन्द कर समर्थन 
करती हँँ। इससे मुझे अब दुःख हो हो नहीं सकता। खदा 
सुखी रहने का कदाचित इससे अच्छा और कोई माग नहीं है, 
कि सनुष्य अपना एक इृष्ट बनाफ़र उसके सुख मे सुखी रह। 
इसीलिए तो, रामदेइ, भगवान के भक्तो को कभी दुख नही होता । 
बे सदा ही सुखी ओर प्रसन्न रहते हैं। हिन्दू पत्नी के लिए 
पति ही भगवान का स्वरूप है। ., ....- 

“रामदेई--. .. दूसरे के सुख मे ही सुख मानना, अपनी 

कभी कोई परवाह न करना, यह छोटी बात नहीं है। भगवान 
के भक्तो की दूसरी बात है। 

“सुखदा--भगवान्‌ के भक्तो की दूसरी बात केसे है ? 

“रामदेईं---इसलिए कि भगवान को किस बात मे सुख है, 
यह भक्तो को थोड़े ही मालूम रहता है। ज़्यादा कर के तो भक्तो 
के मन मे जिस बात से सुख होता है उसी स भगवान भी सुखी 
होते होगे, यह वे मान लेते है, पर मालकिन, किसी दूसरे आदमी 
के सुख में अपना सुख मानना यह तो बड़ी मुश्किल बात है । 

“सुखदा--क्यो ? 

“रामदेई--क्योकि आदमी को आज एक बात में सुख होता 
है, कल दूसरी से। उसफे सुख के साथ अपने मन को भी राज 
बदलना पड़ता है. यह तो बड़ी ही मुश्किल बात है। चाहे 
पति हा, चाहें कोई भी हो, मालकिन, किसी के सुख में अपना 


सुख मानना | ओह !' मुश्किल, बड़ी ही मुश्किल बात है। 
८ 
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“मुखदा पर, रामदेई, भक्त भी के मन को जिससे 
मुख होता है उसी से भगवान को भी सुख होता होगा यह 
नही मान सकती | तू ने कहा न कि सनुष्य के हृदय के भाव तो 
निरन्तर बदलते हे। भक्त को यह मानना ही पड़ता है कि 
भगवान की अच्छी गावनाओ ओर अच्छी कृतियों से ही सुख 
होता है, अत: उसका भी भगवान के सुख में अपना सुख मानना 
सहज नहो है। 

“रामदेइ--अच्छी बातो से भगवान को सुख होता है, इतना 
तो भक के लिए पक्का रहता है न, मालकिन ? 


“सुखदा--( कुछ सोचकर ) हाँ, इतना तो पक्का रहता है। 


“रामदेई--तो भगवान फे भक्त को अपना मन ऐसा बनाना 
पड़ता है जिससे उस अच्छी बातो मे सुख मिल । 


“सुखदा--अवश्य | 


“रामदेई--ओर आदमी को तो कभी अच्छी और कभी 
बुरी दोनो ही तरह की बातों से सुख होता है । इसलिए 
किसी दूसरे आदमी के सुस्त मे सुख माननेबाले आदमी को 
कभी अच्छी बात में सुख मानना पड़ता है ओर कभी बुरी 
बात से। एक तरह की बात से सुख मानना उत्तना मुश्किल 
नहीं है जितना बदलती हुईं बातो में। अब आप ही सोचे 
भगवान के भक्त का काम मुश्किल है या आदमी के भक्त का 7? 
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भावुक सुखदा की ये भावनाएं सदा नहीं टिक सकतीं। 
उसके पति के अनेक ऋकृत्यों के कारण उसके कोमल हृदय को 
ठेस पहुँचती थी। जब अन्त में एक क्रान्तिकारी के गिरफ्तार 
कराने के पुरस्कार मिलने का अमिल्ाषा के कारण यशपाल 
द्वारा ऐसा काय होता है कि उस क्रान्तिकारी के साथ ही 
गरीबदास भी गिरफ्तार हँ। जाते है, तब गरीबदास के मुकदमे के 
समय मसुखदा अपने पति को अपने विलीन नही रख सकती । 
वह कचहरी में ही उठ खड़ी हो जाती है और उसके हारा ही 
उसके पति के बाह्य रूप का भण्डा फोड़ होकर उसका यथाथ 
रूप जनता के सामने आ जाता है। कचहरी मे मुकदमे के 
पहले सुखदा ओर यशपाल का निम्नलिखित सवाद होता है-- 


“मुखदा--प्रतिष्ठा ! अतिष्ठा ! ओह, प्राणेश, तुम्हें प्रतिष्ठा 
का कितना स्वाथ हो गया है ? ईपां से इस प्रतिष्ठा की भावना 
का आरम्भ हुआ और अब भले बुरे किपछी भी प्रकार के उपायो 
से इसे स्थित रखना तुमने जीवन का ध्येय बना लिया। ... ... 
जब निश्चित नैतिक सिद्धान्तों के पथ से जीवन शकट बिच- 
लित होता है तब वह कदाचित्‌ अन्धतम गत से गिरे बिना 
बीच में रुकती नहीं । 


“यशपाल--क्यो, श्रिये, तुमने प्रतिज्ञा की थी न कि चाह मैं 
कुछ ही क्‍यों न करूं, तुम मेरी हर बात का समथन करोगी। 
यदि मै रात को दिन ओर दिन को रात कहूँगा तो तुम भी वही 
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कहोगी। अपना व्यक्तित्व पूण रूप से मुक मे विलीन कर 
दागी । 

“सुखदा--( चौक कर ) की थी, प्राणश, की थी। मुमे 
क्षमा करो । मे इस कचहरी को देखकर और यह सोचकर कि 
हम लोगो के अपराध के कारण, इस स्थान पर आज निरपराध 
गरीबदास जी को दड हागा, एकाण्क उत्तेजित हो उठी थी। 
उस दिन की बातें ओर भविष्य की कल्पनाओ से सब कुछ भूल 
गई थी। सचमुच में पागल के समान हो गयी थी। मुझे 
क्षमा करो, प्यारे, क्षमा करो । ( कुछ दहर कर ) ओर देखो यदि 
मुझे फिर उत्तेजना हो तो मेरी प्रतिज्ञा का स्मरण करा देना। 

“यशपाल--तुम तो सदा अपने स्वप्नो मे ही रहना चाहती 
हो, मानो प्रत्यक्ष ससार से तुम्हारा कोई सम्बन्ध ही नहीं है । 

“मुखदा--परन्तु मेरे स्वप्न ही तो मेरा बल है, प्राणेश । 

“यशपाल--हो सकता है परन्तु तुम्हारी निबलता भी 
तुम्हार स्वप्न ही हैं ।” 

परन्तु ज्योही मजिस्ट्रेट गरीबदास पर चाज लगाता है 
स्योंही सुखदा फिर से अपनी प्रतिज्ञा भूल जाती है-- 

“सुखदा--हृदय के इस तूफान के समय बाहर की शान्ति 
असम्भबव है। ओह ! हृदय का तूफान क्‍या, यह तो अन्‍्तरात्मा 
का भूकम्प है। भूकर्प ! ( आगे बढ़कर मजिस्ट्रट से ) आप 
गरीबदास जी पर चाज न लगाइये, मजिस्ट्रेट साहब ! उनका 
नहीं मेरा अपराध है। में सारी घटना आपको बताती हैँ ।” 
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गरीबदास यशपाल को उसके भीतरी एवं बाहरी रूप के 
अन्तर के सम्बन्ध मे ओर जैसा वह नहीं है. वैसा प्रदर्शित करने 
मे, जो भय था उसके बिपय में अनेक बार चेताबनी देते हैं । 
गरीबदास अन्तिम चेतावनी में यशपाल से निम्नलिखित वाक्य 
कहते है-- 

“गरीबदास-- .. .. आपकी यह देशभक्ति नही ईषा- 
भक्ति है। इससे आप कभी सुख न पा सकेगे। अपने अत्य- 
घधिक सुखी गृह को भी दुखी कर लेंग ओर अन्‍्यो को भी सुख 
न पहुँचा सकेगे। आपकी जो आज ग्रशसा हो रही है इसे 
आप स्थायी न समक्ििि। उसकी ग्रशसा स्थायी रहती है, 
जिसके कार्यो की नौव शुद्ध अन्तःकरण की शुद्ध भावनाएँ हे। 
ऐसी भावनाओ वाले प्रशंसा के पीछे नहीं चलते परन्तु ग्रशसा 
उनके पीछे चलती है। वे घूमकर भी उसकी ओर नहीं देखते 
पर अपने माग पर चला करते है। आप जिस मांग पर चल 
रहे है वह उत्थान का नही पतन का मार्ग है; और वह, और 
अधिक इसलिए कि यथाथ वह जैसा नहीं है बैसा लोग उसे 
समझ रहे है। बुरी वस्तु यदि बुरी ही दिखे तो बह उतनी 
भयानक नहीं होती जितनी अच्छी दिखने पर होती है। आपके 
हृदय में इस समय परमाथ नहीं, किन्तु अत्यधिक काला स्वाथ 
है। इसे न भूलियेगा यशपाल जी, मनुष्य जो सोचता है 
प्राय: वही हो जाता है। यदि बह किसी की बुराई सोचता है 
तो स्वय बुरा हो जाता है। मनुष्य को उसके कम सूर्य से भी 
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अधिक प्रकाशवन्‍्त ओर अमा रात्रि से भी अधिक श्याप्त बना 
सकते है। जैसा वह नहीं है यदि बह दूसरो को प्रदर्शित करे 
तो वह जोवन मिथ्या जीवन है। मिथ्या जीवन कदापि सुखी 
जीवन नही हो सकता। जिनका ऐसा जीवन है उन्हें भीतर 
ही भीतर अत्यधिक क्रश सहन करना पड़ता है। सच्ची 
भीतरी भावनाओं के विपरीत वाह्म श्रदशन न तो सदा दूसरो 
को भुलाबे मे रख सकता है और न म्वयं को ही सुख दे सका 
है। इस प्रकार सतत मिथ्या जीवन अपने आपको ही एसा 
कष्ट देता है. जिसे मूक रहकर ही सहना पड़ता है और अपने 
निकटतम मित्र से भी नहीं कहा जा सकता। इतना ही नहीं 
कुछ समय पश्चात्‌ यह सारा वाह्य आडम्बर स्वय को ही भार 
स्वरूप हो जाता है। भीतर की कालिमा से रगी हुई कलम 
बाहर चटकीले रगों का चित्र नहीं बना सकती। भीतरी पैशा- 
चिक इच्छाएँ देवताओ सा वाद्य मुख नहीं रहने दे सकती ! 
फूहड़ता से सौन्दर्य की रचना नहीं की जा सकती। उदुष्टता से 
अच्छाई का निर्माण नहीं हो सकता। अपनी ही धूतता के 
लगातार पान से अपना ही जी मचलने लगता है, और से 
अबसर भी उपस्थित होते हैं. जब घूते अपनी ही धूतंता का 
सबसाधारण के सामने बमन करने के लिए आतुर हो उठता 
है। इसमें सन्देह नहीं कि धूत मे भी एक प्रकार का अहंकार 
होता है; परन्तु धूत और सत्यवादी के अहंकार में उतना ही 
अल्तर है जितना केंचुए और सप के लहराने में। किसी अन्य 
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के द्वारा अपने दुष्कृत्यो का भण्डा फोड़ कष्टप्रद महान कष्ठग्रद 
है, परन्तु साहस के साथ अपने हो दुष्कृत्यों का यदि स्वयं ही 
मंडाफोड कर दिया जाय तो वह महान सुख पहुँचाता है, इतना 
ही नहीं किन्तु अनुपम बीरता का ऋृत्य ही जाता है। यशपाल 
जी आपका भडाफोड़ हुए बिना न रहेगा । आपका सच्चा-स्व॒रूप 
एक न एक दिन प्रकट होगा ही । या तो महात्मा गान्धी के पवित्र 
योग्य बनिए या उसे कलुपित न कीजिये। क्यो अपने स्वर्गीय 
गृह जीवन की नरक बना रहे है ? क्यो ... . ।” ओर अच्त मे 
यशपाल का भण्डाफोड़ उसकी पत्नी ही द्वारा होता है। 
सिद्धान्त स्वातह््य भी सामाजिक नाटक है। इस नाटक मे 
दो ही अक है। पहले अक का समय है 
सन्‌ १९०५ ओर दूसरे अंक का सन्‌ १६३० । 
नाटक का नायक है त्रिभुवनदास। सच १९०० मे त्रिभुवनदास 
बी० ए० पास करने के बाद बोर्डिंग हाउस से अपने घर लोटता 
है। वह बंग-विच्छेद के बायकाट आन्दोलन मे छिपकर भाग 
लेता है। उसका पिता चतुमुजदास यद्यपि बहुत धनवान है, 
परन्तु साथ ही बड़ा कजूस। चतुभुजदास राजभक्त है, और 
तहसीलदार सट्श साधारण राजकमचारियों को भी ज़मीन 
तक भुक झुक कर सलाम करता है। बाप की कंजूसी 
ओर बाप के राजभक्त विचारों के कारण ्रिभुवनदास और 
चतुभुजदास से बादबिवाद होता है जो लड़ाई की सीमा तक 
पहुँच जाता है। त्रिभुवनदास “सिद्धान्त स्वातंत््यः के आधार 


सिद्धान्त स्वातत्र्य 
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पर पिता से लडता है परन्तु चतुभुजदास पुत्र के सिद्धान्तो पर 
अपने सिद्धान्तों का बलिदान कर देता है। 

पश्चीस बर्ष से त्रिभुवनदास के सिद्धान्तो म आकाश-पाताल 
का अन्तर हो गया है। अब वह सर त्रिभुवनदास है और 
प्रान्त का होम मेम्बर। चतंमुजदास को राजा की पद्‌वी मिल 
गयी है । त्रिभुवनदास को अब एक पुत्र भी हो गया है ओर उसका 
नाम है मनोहरदास । मनोहरदास गान्धी जी का अनुयायी है। 
जो त्रिभवनदास 'सिद्धान्त-स्वातत्ष्यः के सिद्धान्त पर पिता से 
लडा था वही पुत्र से भी लड़ता है और उसे घर से निकाल 
देता है। मनोहरदास सन्‌ १९३० के सत्याग्रह में पिकेटिंग 
करते हुए गोली से घायल होता है। यह गोलीकांड होम सेम्बर 
की आज्ञा से ही होता है। राजा चतुमुजदास ने जिस प्रकार 
पुत्र के लिए अपने सिद्धान्तो का बलिदान किया था उसी प्रकार 
पौत्र के लिए भी बह अपने सिद्धान्ती को बलिदान करने के लिए 
तैयार हो जाता है, वह अपनी राजा की पदवी छोड़कर महात्मा- 
गान्धी के अनुयायी होने के लिए मनोहरदास को वचन देता है, 
परन्तु त्रिभुवबनदास नहीं। बह तो अन्त तक अपने “'सिद्धान्त- 
स्वातंत्ष्य” का द्वी राग अलापता रहता है । 

इस नाटक के भी कुछ उद्धरण देखिये । 

आरंभिक वादबिवाद के बाद पिता पुत्र के सिद्धान्त 
सुनिए-- 

“ब्रिभुवनदास-. .. --. आप अपने सिद्धान्त अपने पास 
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रखिये ओर मेरा मरे पास रहने दीजिए । मे सिद्धान्त-स्वातत्ष्य 
का पूजक हूँ । 


“चतुभुजदास--मेरे तो कोई सिद्धान्त ही नहीं । भेरे 
सिद्धान्त तो तुम हो। तुम सुखी रहो, तुम आराम से रहो, 
तुम पर कभी कोई किसी तरह की भी आफत न आने पाने, 
यही मेरे सिद्धान्त है ।” 


इसके पच्चीस वर्ष के पश्चात्‌ सर श्र लेडी त्रिभुवनदास 
का सभापण होता है-- 

“त्रिभुवनदास--मै यह नहीं कहता कि सग से मनुष्य कुछ 
नही सीखता, परन्तु सम गौण कारण है, मुख्य नही । मनोहर 
के इस समय के जोश का मुख्य कारण उसकी युवावस्था है, 
अनुभव-शून्यता है। सग तो मुझे भी ऐसे ही लोगो का रहता 
है, फिर मेरे हृदय पर अब उनका प्रभाव क्यो नहीं पड़ता ? 
बात यह है कि कुछ समय से इस देश के वायु-मण्डल से 
जोश का रोग आ गया है। युवकों पर इसका सबसे अधिक 
असर होता है ओर इसमे एसी छूत है, जेसी किसी रोग से नही । 
युवकों को संसार का अनुभव रहता नहीं, बस उस जोश मे बह 
जाते है। अवस्था के कुछ बढ़ने ओर ससार के अनुभव 
के होने पर जब जोश ठण्डा हो जायगा, तब वह चुप-चाप 
घर लोट आयगा । कुछ दिन दुनिया की ठोकरें खा लेने दो । 


“सरस्वती--तो तुम समभते हो, बंग-विच्छेद के आन्दोलन 


के समय तम भी केवल जोश के कारण उस आन्दोलन के साथ 
हो गये थे ओर तुमने भी भूल की थी ? 

“त्रियुवनदास--इसमे सुझे थोड़ा-सा भी सन्देह नहीं है; 
परन्तु मे तो ठीक समय रास्ते पर आ गया। दिन-भर का भूला 
भटका यदि रात को भी घर पर आ जावे, तो वह भूला मटका 
नहीं कहलाता, बरन्‌ उलटा अनुभवी हो जाता है। सन्‌ 
१६२० के असहयोग-आन्दाोलन के समय तुम जानती हो, सुमे 
सावजनिक जीवन मे पन्द्रह वप हो चुके। उन पन्‍्द्रह वर्षों में 
मेने भारतबप फे एक-एक नेता को अच्छी प्रकार देख लिया था। 
निकट से देखने पर मुझे मालूम हो गया था कि अधिकांश 
नेताओ की देश-भक्ति किस ग्रकार की है । 

“सरस्वती--तो तुम्हारा यह कहना है कि सब नेता धूत है ? 

“त्रिभुवनदा स--नहीं, मरा यह कहना नहीं हैँ; पर अधिकॉश 
धूत है, इसमें सन्देह नहीं। ऊपर से वे देश-भक्ति दिखाते हैं; 
परन्तु उनके भीतर स्वार्थ कूट-कूटकर भरा है। सरकार का 
इसलिए विरोध करते हैं कि सरकार उनसे सोदा करे ओर ज्योही 
सरकार सोदा करती है, त्योही सोदा पटते ही सरकार की ओर 
ही जाते हें । 

“सरस्वती--( सुस्कराकर ) तो अन्य लोगो के समान तुमने 
भी सरकार से सौदा किया ! 

“ब्रिभुवनदास--मेरे लिए तुम ऐसा नहीं कह सकती । 

“सरस्वती--क्यों, तुम भी तो १६०५ से १६२० तक सरकार 
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के बड़े भारी विरोधियों में थे ओर आज सर की उपाधि से 
युक्तप्रान्त के होम-मेम्बर हो, एवं गबनर होने की भी आशा कर 
रहे हो। ससुर जी को राजा की पदवी मिल गयी है| 

“ब्रिभुवनदास--पहले तो में सरकार के साथ हूँ, यही मे 
नही मानता; फिर यदि थोड़ी देर को तुम्हारा कहना मान लूँ, 
तो तुम सममती हो, में रुपये ओर उपाधियों के लिए सरकार 
के साथ हूँ ? 


“सरस्वती--रुपये के लिए तुम सरकार के साथ ही, यह 
दोषारोपण कोई भी तुम पर नहीं कर सकता; क्योकि भगवान्‌ 
ने तुम्हें बहुत रुपया दिया है। जो कुछ सरकार से तुम्हे मिलता 
है, उससे दूना तुम्हारा खच है; परन्तु सरकारी उपाधियाँ तुमने 
ली हैं, इसे तुम अस्वीकृत नही कर सकते । 

“आ्रिभुबनदास--उपाधियाँ मेने ली हैं, यह नहीं; उपधियाँ 
मुझे मिली है, यह कहो। मेने सरकार से उपाधियाँ लेने का 
भी कोई प्रयत्न नहीं किया । 

“सरस्वती--परन्तु जब मिल गयी, तब उन्हे स्वीकार 
कर लिया । 

“त्रिभुवनदास--हाँ, क्योकि उनके स्वीकार करने मे मे कोई 
आपत्ति नहीं देखता था; इसलिए मेने उन्हें स्वीकार किया कि 
उन्हे मे बड़ी भारी वस्तु समभता हूँ, यह बात नहीं हैं, क्योकि 
इन उपाधियों से भी कहीं बड़ी वस्तु सावजनिक प्रशंसा तक को 
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मेने लात मार दी। मुमे बड़ा खेद है प्रिये, कि तुम तक मुझे 
नहीं समझ रही हो | 

“सरस्वती--किस प्रकार ? 

“त्रिभुवबनदास--देखो मेने बग-भग के आन्दोलन मे सच्ची 
देश-भक्ति से प्रेरित होकर भाग लिया था। जैसा मैने तुमसे कहा 
कि पन्द्रह बर्षो तक मेने भारतीय नेताओ और जनता को निकट 
से देखा है ओर दोनो से मुझे अत्यधिक घृणा हो गयी है । 

“सरस्वती--परन्तु उनसे घृणा होने के कारण सरकार की 
ओर होने की क्या आवश्यकता थी ? 

“ब्रिभुवनदास--सरकार की ओर में हुआ नही, यह तो मैने 
पहले ही कहा । हाँ, मैने अपनी काय-पद्धति अवश्य बदली और 
उसके दो कारण थे। 

“सरस्वती--क्या ? 

“त्रिसुवनदास--वही तो बता रहा हैँ। एक नेताओ का 
स्वाथ ओर दूसरे इस देश की जनता की कायरता और 
अकमण्यता। सन १६०५ से १६२० तक के सावजनिक जीवन 
में मेंने देख लिया कि जिस प्रकार इस देश के नेता निकम्मे है, 
जसी ग्रकार इस देश की जनता भी किसी काम की नहीं। जो 
जनता पन्द्रह वर्षों के लगातार प्रयत्न पर भी त्रिटिश माल तक 
का बहिष्कार न कर सकी, वह महात्मा गान्धी के असहयोग-- 
आन्दोलन को सफल कर सकेगी, यह मुझे विश्वास ही नथा। 
फिर असहयोग को वास्तविक दृष्टि से भी में हानिकारक सममता 
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था, इसीलिए कांग्रेस द्वारा उनके काय-क्रम के स्वीकृत होते ही 
मैने कांग्रेस को छोड़ दिया ओर वड़ी-बड़ी आशायें छोड़, थीड़ी- 
बहुत भी जो लाभ कोसिलो द्वारा पहुँचाया जा सकता है, उसे 
पहुँचाने के लिए मेने कोसिल मे प्रवेश किया | ... ... 

“सरस्वती--असहयोग-आआन्‍्दोलन से कोई जागृति ओर 
लाभ नही हुआ ! 

“ब्रिभुवबनदास--जागृति और लाभ ! मेरा तो इस सम्बन्ध मे 
मत ही दूसरा है। 

“सरस्वती--कैसा ? 

“ब्रिभुवनदास--मैने कहा न कि मै साक्त्विक-दहृष्टि से उसे 
देश के लिए हानिकारक सममता हूँ। तुम जागृति और लाभ 
की बात करती हो, मेरी दृष्टि से इस आंदोलन से जो जाग्रति 
यहाँ हो रही थी, उसे तक बहुत रुकावट हो गयी ओर बड़ी 
भारी हानि पहुँची। . ... .. - महात्मा गानधी बहुत 
बड़े आदमी है, इसमे संन्‍्देह नहीं, परन्तु या तो महात्मा 
गानधी को अभी दो-सो-बप पश्चात्‌ हमारे ससार में जन्म 
लेना था या किसी दूसरे सितारे पर होना था। उनके 
असहयोग की नीब घृणा न होकर प्रेम है। वे अग्रेज़ो 
से प्रेम करने की कहते हैं ओर उनके दुष्कर्मों मे ग्रेम के साथ 
असहयोग करने का उपदेश देते है। तुम्हे स्मरण होगा कि पहले 
वे अपने ग्रेम के सिद्धान्तों के कारण विदेशी माल के बहिष्कार 
तक के विरूद्ध थे । 
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“सरस्वती--हाँ स्मरण है । 

“त्रिभुवनदास--पर फिर अन्य अनेक कारणो से उसे उन्होने 
स्वीकार कर लिया, अकेले ब्रिटिश साल के बहिष्कार के तो व 
आज भी विरुद्ध हे । 


“सरस्वती--जानती हैँ । 


“ब्रिभुबनदास--जब सारे ससार मे स्वाथ का राज्य है ओर 
एक दूसरे के गले काटने के लिए हर एक मनुष्य, हर एक जाति 
ओर हर एक राष्ट्र तैयार हो रहे है, तब इस प्रकार के प्रेम-पूर्ण काय 
क्रम से हमारा अभीष्ट कभी सिद्ध नही हो। सकता। बग-भग के 
आन्दोलन के समय अग्रेज़ी माल के बायकाट के साथ इस राज्य 
को उलट देने के लिए अनेक गुप्त सगठन हो रहे थे। इस देश 
का बच्चा-बच्चा अग्नेज़ो स घृणा करने लगे, इस बात का 
प्रयत्न हो रहा था। हर स्थान पर घृणा की जाग्रति हो रही 
थी। महात्मा गान्घी ने बायकाट के स्थान पर असहयोग के 
जन्म देकर सारे गुप्त-संगठनो का ध्वस कर दिया। घृणा की 
उस जाग्रति को रोक दिया ओर इस प्रकार देश को बड़ी भारी 
हानि पहुँचाइई। इन आधिभौतिकता के प्रेमी अंग्रेजों पर इस 
प्रकार के ग्रेम-पू्ण असहयोग का कोई प्रभाव नहीं पड़ सकता | 
सत्याग्रह की भी यही प्रेम नीव है; फिर उसमे तो रवय चाह्दे 
नष्ट हो जाय, पर अपने बचाब के लिए भी हिंसा निपिद्ध है। 
इस प्रकार के आन्दोलनो का अग्नेज़ मज़ाक उड़ाते हैं। उन्हें 


( १२७ ) 


तो आयलेंण्ड के सटदश आन्दोलन चाहिए या अमेरिका के सहश 
स्वाधीनता का सशख्र सप्राम । . ..... ( कुछ उत्तजित होकर ) 
जनता क्‍या ऊहती है, इसकी मुझे ज़रा भी चिन्ता नहीं है। 
एक अपग्रेज़ी कहावत है-'पब्लिक--पब्लिक, हाऊ मेनी फूल्स 
मेक पब्लिक” इतना ही नहीं जनता मे बुद्धि नहीं है, न उसमे 
विवेक है ओर न साहस। उसका मन तो उस सूने गृह के 
सहदृश है, जिससे किसी के भी शब्द की ग्रतिध्वनि हो सकती 
है। जनता से अधिक घृुणारपद वस्तु ओर कोाई नहीं। यदि 
बह नीच नहीं है, तो कोष में से 'नीचता” शब्द का 
बहिष्कार कर देना पड़ेगा । यदि वह कायर नहीं है, तो 
भाषा से से कायरता! शब्द को निकाल डालना होगा 
ओर यदि वह अकम्य नहीं हैं तो फिर “अकर्मण्यता! 
शब्द का उपयोग किसके लिए होगा ? जिसमे देश की जनता ! 
मूख और मूख ही नहीं पशुओ का समुदाय ! जनता यो ही 
घृणास्पद होती है, फिर इस देश की जनता के लिए तो घृणा- 
स्पद शब्द से भी यदि काई कड़ा शब्द हो, तो उसका डपयाग 
होना चाहिए। उसकी मूखता के कारण ही तो हम देखते है 
कि कुछ भी विशेषता रखने वाला व्यक्ति उसके बीच इंश्वर का 
अबतार मान लिया जाता है ओर उस अबतार का बह पूजन 
अबश्य करती है, चाहे उसके अनुसरण करने की बात वह स्वप्न 
मभीन सोचे। 


“सरस्वती--किन्तु प्राणेश, यह सोचने से कोई लाम नहीं 
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कि जनता कैसी होनी चाहिए । जैसी वह है, उसी से तो (काम 
पड़ता है। जब उसके बीच में रहना है, तब ऐसे काय तो न 
करने होगे, जिनसे उसे घृणा है । 

“त्रिभुवनदास--तब ऐस करने होग, जिनसे करने बाल को 
घृणा है। देखो प्रिये, यदि जीवन में मुझे अपनी इच्छा के 
विरुद्ध कुछ करना पड, तो उस जीवन तक को रखने की अपेक्षा 
में उसे समाप्त कर देना अधिक अ्रच्छा सममता हूँ। चूँकि 
जनता में रहने के लिये मुझे अपनी इच्छा के विरुद्ध काय करना 
पड़ता है; इसलिए में जनता से काई प्रयोजन नहीं रखना 
चाहता। में अपने अन्तःकरण से पूछकर हर एक काय करता 
हैं ओर मेरा अन्तःकरण कहता है कि में हरेक काय को पूर्ण 
विवेक से कर रहा हैँ। तुम जानती हो, मरे लिए संसार मे 
सबसे अधिक मूल्यवान कोन सी बस्तु है ? 

“सरस्वती--कोन सी ? 

“बत्रिभुवनदास--स्वातत््य धन को यदि सूल्यवान समझता 
हूँ, तो इसीलिए कि वह मनुष्य की स्वतत्रता के लिए आज सबसे 
बड़ा साधन है। मेने अपना काम पूण इमानदारी के साथ 
किया है। मिनिस्टरी के काम मे मने अपने सब मुहकमो को 
आशातीत रूप से सुधारा है। जब से होम-मेम्बर हुआ हूँ, 
कमिश्नरो, कल्क्टरों आदि को एक-एक करके दुरुस्त किया है । 
पिता जी छोटे छोटे सरकारी कर्मचारियों को कुक कुककर 
सलाम किया करते थे। बड़े बड़े अफसर मुझे कुक कुककर 
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सलामे करते है, वे सदा उनकी हॉ-हजूरी में दत्तचित्त रहते थे, 
में उन पर हुक्म चलाता हूँ। ... .. .. 

“सरस्वती--अपने ही सम्बन्ध में तुम सिद्धान्त-स्वातन्त्र्य 
पुजारी हो, दूसरों के सम्बन्ध मे नहीं। आ्राणुश, तुम्हारे घृणा 
ओर गुप्त सगठनो के सिद्धान्तो से महात्मा गान्थी का श्रेम पूर्ण 
असहयोग ओर सत्याग्रह का सिद्धान्त कही उच्च और व्यव- 
हाय है । 

“धत्रिभुवनदास--उच्च चाहे हो, किन्तु व्यवहाय नहीं है। 

“सररवतती--इसीलिए तुम उसे अव्यवहाय मानते ही न कि 
सन १६२० का असहयोग-आन्दोलन असफल हो गया ! 

“त्रिभुवनदास---अवश्य । 

“सरस्वती--तो सन्‌ १९०५ से किये गये घृणा-अचार ओर 
गुप्त संगठन भी असफल हो गये। सन्‌ १६२० के असहयोग- 
आन्दोलन के असफल होने का दोप, असहयोग के कार्य-क्रम के 
न होकर, इस देश की जनता का है, जिसे तुम भी अकमण्य 
कहते हो । यदि सत्याग्रह भी असफल हुआ, तो इसका दोप भी 
जनता के सिर पर होगा, यह नहीं, कि थे सिद्धान्त ठीक नहीं हैं । 
भारतीयों के सट्टश निःशस्त्र जनता यदि किसी मार्ग से स्वतस्त्र 
हो सकती है, तो असहयोग ओर सत्याग्रह से ही फिर इनका 
विश्व-व्यापी महत्त्व है। यदि भारतवप ने इन मार्गो-द्वारा स्वतंत्रता 
प्राप्त कर ली, तो नित्यप्रति की मार-काट से ऊब कर जो ससार 
निःशल्लीकरण के प्रयत्न मे लगा हुआ है, उसे त्राण पाने के लिए 

ऐ 
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भारत नवीन मार्ग बतावेगा। ससार में अन्याय के भ्रतिकार 
के लिए जो युद्ध अनिबाय माना जाता है, उसका स्थान यदि 
काई ले सकता है, तो सत्याग्रह ही । ( ज़ोर से ) बैरा, बैरा ! यह 
टेबिल उठाकर ले जाओ। प्राणेश ! स्मरण रखो, नि.शस्त्रो 
पर शब्प्रधारियों का सदा अहार कर सकना मैसर्गिक विपय के 
प्रतिकूल है। शब्बधारियों पर ही शश्नधारी प्रहार कर सकते 
हैं। इस सत्याग्रह आन्दोलन के सत्याग्रहियो पर जिस प्रकार 
की लाठियाँ चलाना आरम्भ हुआ है, म्रियो ओर बच्चों तक पर 
जिम ग्रकार गोलियाँ बरसना आरम्भ हुआ है, संसार सदा इसे 
नहीं देख सकेगा । यह भीपश अन्याय ओर अत्याचार एक 
दिन सारे भू-मण्डल को केंपा देगा और अंग्रेज़ी सत्ता तो बहुत 
छोटी वस्तु है, सारे ससार की सम्मिलित पाशबविक शक्ति भी 
इसके सम्मुख थरा उठेगी ।”' 


जब गोली लगने से मतबत मनोहरदास का शरीर त्रिभुबन- 
दास के मकान में आता है तब लेडी त्रिभुबनदास मूर्छित हो 
जाती हैं। मूर्छा-भग होने पर अद्ध, विज्विप्त लेडी त्रिभुपन- 
दास का ग्रलाप रुनिए-- 


“सरस्यती--हाँ, हाँ, मानती €, घृणा और हिसा ही का यह 
परिणाम है। में तो आरम्भ से ही उन्हे बुरा मानती हैं। जिसके 
हृदय में घृणा और हिंसा होती है, बह पहल परायों को घृणा की 
हृष्टि से देखता है, उनकी हिंसा करता है, फिर अपनों की भी । 
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ही 


पिता ने पुत्र की हत्या की है; पिता ने पुत्र की ! ( चुप होकर ल्लेट 
जाती है। ) 

मनोहरदास के होश में आने पर चतुभुजदास, मनोहरदास, 
डिस्ट्रिक्ट-मजिस्ट्रेट विश्वेश्वरदयाल ओर त्रिभुवनदास का 
सम्भापण होता है-- 

“चतुभुजदास--हाँ, हा, बेटा, तेरी प्रतिज्ञा पूरी होगी.... . 
बेटा, में कमी अपने लिए जिया ही नहीं। पहले तेरी दादी के 
लिए जीता था, फिर तेरे बाप के लिण। एक-एक पेसा खून का 
पानी कर तेरे बाप के लिए कमाया था। बह एक दिन सबका- 
सब तेरे बाप के दे दिया। अब तेरे लिए जिऊेगा। तेरे 
पिता का सिद्धान्त-स्वातन्ज्य मेरी समझ मे नहीं आता । जब तेरे 
पिठा ने बी० ए० पास किया था, उस वक्त देश का स्वृतन्त्र करने 
के सिद्धान्त पर वे मुकसे लड़े थ; पर बही जब तू करना चाहता 
है, तब वे तुकस भी लड़ रह है। मेने'पिता होने के सबब उनसे 
हार मान ली थी; पर बे तुक से नहीं सानते । न जाने उनका यह 
केसा सिद्धान्त-स्वातत्य है कि इसके पीछे ये अपने बाप से 
भी लड़े ओर बेटे से भी । तेरा देश-प्रेम भी अब तक मेरी समम 
में नहीं आया; पर हाँ, तेरी दादी का, तेरे बाप का ओर तेरा 
प्रेम समझ में आता है। अब मरते-मरते शायद तेरे साथ ओर 
महात्मा गान्धी के आशीबाद से देश-्रेम भी समझ मे आ 


““विश्वेश्वर दयाल--देश के लिए आपने अपना महल, 
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अपनी सम्पत्ति, सब कुछ छोड़ा है, अपने प्राणों तक की आहुति 
देने मे आप पीछे नही हटे । आपके इस अद्भुत आदर्श और 
राजा साहब के इस समय के कथन ने आज मरे हृदय में भी 
महान परिवतन कर दिया है, मेरे आन्तरिक चक्तु स्वोल दिये हैं । 
यद्यपि आज अपने देशवासियो पर गोली चलाने की आज्ञा 
देते समय भी मेरे हृदय की विचित्र दशा थी; परन्तु उस समय 
मे अपने सम्बन्ध में कुछ निश॒य नहीं कर सका था। अब मैने 
भी अपने सम्बन्ध मे निश्चय कर लिया ..में कल नोकरी से 
त्याग पत्र दे दू गा। . 

“चतुभुजदास--( कुछ रहर कर त्रिभुवनदास से ) अब तुम 
कया करोगे त्रियुवन ! 

“त्रिभुबनदास--( कुछ सोचते हुए )। मे, मे, में पिता जी, 
( कुछ रुककर ) मेने अभी कुछ निणय नहीं किया है। आप जानते 
हैं, मे हृदय से नहीं; परन्तु मस्तिष्क से शासित होता हूँ। मे इस 
प्रकार सस्ते बचन देने मे असमथ हूँ। ( फिर कुछ रुककर ) मुझे 
अभी सारे विषय पर सिद्धान्त-स्वातन्त्य . सिद्धान्त-स्वातन्त्र्य 
सिद्धान्त-स्वातन्त््य की दृष्टि से विचार ...... ..विचार.... . .. . . 
विचार... ..करना, ..... ।? 

स्पद्धां गोविन्द्दास जी का एक मात्र एकांकी सामाजिक 
नाठक है। नाटक का ज्षेत्र है यूनियन 
क्लब” नामक स्थान, जिसकी स्थापना 
आधुनिक सभ्य स्त्री पुरुषों के सच्चे यूनियन” ( एकता ) के 


स्पर्द्धा 
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लिये हुई है, परन्तु आरम्भ में ही इस यूनियन के प्रयत्न में 
बाधा उपस्थित हो जाती है। इस बाधा का कारण है “यूनियन 
क्लब” के ही एक सदस्य ओर सदस्या के बीच का सघष 
ओर इस संघष का कारण है इन दोनों के कोसिल के लिए 
एक दूसरे के विरोध मे खड़ा होना। ख््री सद॒स्या का दल पुरुष 
सदस्य के आचरण पर आक्षेप करता है ओर पुरुष सदस्य 
का दल स्त्री सदस्या पर | स्त्री के आचरण पर आक्षेप और 
वह भी पुरुषों द्वारा! 'शिवलरी” ( पुरुषोचित बहादुरी ) के सारे 
सिद्धान्तो की ताक मे रखकर ! पुरुष सदस्य के दल की इस 
अपुरुषोचित कायवाही पर विचार करने के लिए क्लब की ख्री 
सदस्याओ के अनुरोध पर क्लब के सदस्यों की बेठक बुलायी 
जाती है ओर उसमे पुरुष सदस्य त्रिवेशीशंकर पर लानत का 
प्रस्ताव उपस्थित होता है। प्रस्ताव पर जो बहस होती है 
उसका कुछ अश देखिये-- 

“त्रिवेणीशंकर--मोस्ट अनशिवलरस एक्ट से आपका क्‍या 
अभिप्राय है? क्‍या आप सममते हैं कि हर परिस्थिति मे 
महिलाओ की रक्षा का भार पुरुपो के ही कन्धो पर है १” ,.. 
महिलाओं की रक्षा का भार हर परिस्थिति मे पुरुषो के कन्धो पर 
नहीं है। वह समय अब बहुत कुछ बीच चुका है तथा शीघ्रता 
से बीतता जा रहा है जब महिलाओ की रघक्ना का भार हर 
परिस्थिति से पुरुषों पर था। उस समय पुरुष अपने सुख-दुःख 
की कोई चिन्ता न कर, अपने शरीर की परवा न कर अपने 
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प्राणों को हथेली पर रखकर महिलाओ की रज्ता करते थ, इतना 
ही नही, उन्हें ग्रह-दंबियाँ मानकर उगका सत्कार ओर उनका 
पूजन तक करते थे। 

“कृष्णाकुमारी--( खडी होकर ) बीच से बोलने के लिए 
क्षमा कीजिए | 

“त्रिवेशीशकर--नही, नहीं, आप मुझे इन्टरप्ट कर सकती 
हैं। (बैठ जाता है। ) 

“क्रष्णाकुमारी--आपके कथन से तो यह जान पड़ता है कि 
महिलाएँ पुरुषो के लिये कुछ करती ही नथी। सच तो यह है 
कि महिलाएँ तो अपने सुखो की उतनी चिन्ता भी न करती थीं 
ओर न आज करती हैं, जितनी पुरुष अपने सुखो की। बेतों 
पुरुषों के ही सुख मे अपना सुख मानती थीं, उन्हें इश्वरवत्‌ 
सममती थी । ८ बेठ जाती है । ) 

“कुछ व्यक्ति--हिअर हिआर | हिञर हिअर ' 

“जिवेशीशकर--( खड़े होकर ) हाँ, यह भी मे मानता हूँ, 
मिस कृष्णाकुमारी, महिलाएं भी पुरुषों को एसाही मानती थीं 
ओऔर अनेक आज भी मानती हैं, जैसा आप कह रही हैं। वे 
भी उनके सुखो में ही अपना सुख समभती थीं और इस प्रकार 
दोनो का परस्पर-सम्बन्ध ... .. ... 

“कृष्णाकुमारी--( खड़ी होकर ) फिर इण्टरप्शन के लिए क्षमा 
कीजिए मिस्टर शर्मा। (शर्मा बैठ जाता है ) जिस प्रकार का 
सम्बन्ध आप कहते हैं. वह परस्पर नहीं था। महिलाओं पर 
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अधिकतर पुरुषो के अत्याचार ही होते थे और आज़ भी होते 
मे । ( बैठ जाती है । ) 

“ब्रिवशोशकर--( खडे होऋर ) यह भी होता था ओर होता 
है, यद् भी में मानता हूँ, मिस ऋष्णाकुप्रारी, परन्तु इससे जिस 
बात का में अ्रतिपादन कर रहा था उसमे कोई अन्तर नहीं 
पड़ता। मैं कह रहा था कि हर परिस्थिति में पुरुषों पर महि- 
लाओ की रक्षा का भार था, वह अब बदल रही है| 

“विजया--अथौत निम्न ज्ेत्र से महिलाएँ पुरुषों के बराबरी 
के क्षेत्र मे आ रही हैं । 

“ब्रिवेशीशंकर--पहले वे निम्नक्षेत्र मे थीं, यह तो मै नहीं 
मानता, परन्तु, हा, इतना मानता हूँ कि उनके आर पुरुषों के 
कार्यो का ण्क क्षेत्र नही था। मेरा तो अब भो यही ख्याल है 
कि निसग ने ही दोनो के भिन्न-भिन्न अकार से बनाया है, अतः 
दोनो के काय-क्षेत्र भी भिन्न-मिन्न होना ही स्वाभाविक है और 
दोनों में से केह भी निम्न कोटि का नहीं कहा जा सकता। 
परन्तु जब महिलाओ ने उसी क्षेत्र मे पदापंण किया है जिसमे 
पुरुष हैं, तब वे यह आशा नही कर सकतीं कि इस परिस्थिति 
मे भी पुरुष उनके रक्षक ही रहेगे। ऐसी परिस्थिति मे जिस 
प्रकार का संघ पुरुषों-पुरुषों के बीच में है, उसी प्रकार का 
सघप पुरुणो-स्रियो मे होगा। उदाहरणाथ, अब महिलाए सेना 
का काय सीख रही है। यदि बे सेना में भरती हुई', जैसा कही 
कहीं होने भी लगा है, और उन्होने युद्ध किया जैसा कहीं कहीं 


( १३१६ ) 


वे करने भी लगी है, तो क्‍या वे आशा करती है कि ख््री-सेना 
के देखते ही पुरुष-सेना अपने शस्त्र रख देगी ओर परित्राण 
शूरता के नाम पर अपने के नष्ट ही जाने देगी ? 

“वर्मा--( मुस्कराते हुए ) ऐसा तो होना ही चाहिए। महा- 
भारत में तो, जो प्रव-जन्म में ञ्वी था, ऐस शिखडी के सामने 
आते ही भीष्स पितामह ने शस्त्र रख दिये थे । 

“ब्रिवेणीशकर--( झुस्कता कर ) शिखण्डी एक था और 
भीष्म पितामह सब नहीं हो सकते । यदि उस समय भी ख्तरियो 
की सेनायें होती, ओर वे युद्ध करने जातीं तो पुरुप-सेनाएँ 
कभी शशम्रों का न रख देती । खैर ! दूसरा उदाहरण लीजिए । 
अब महिलाए पुरुषों से मल्‍्लयुद्ध तक करने को अग्रसर हो रही 
हैं। कुछ ही दिन हुए, आस्ट्रेलिया के सिडनी नगर मे एक स्त्री- 
पहलवान गरिस एकोरो ने एक पुरुष पहलवान लेस बीस के 
साथ कुश्ती लड़ी थी। क्‍या महिलाएं यह आशा करती है कि 
वे पुरुषों का कुश्ती के लिए. ललकारेंगी ओर इतने पर भी पुरुष 
या तो उनसे कुश्ती लडेगे ही नहीं, क्योकि न लड़ने पर भी 
उनकी शूरता में बद्धा लगता है, या परित्राण-शूरता के नाम पर 
चुपचाप उनके धक्का देते ही चित ही जायेग। यही बात अन्य 
क्षेत्रों के सम्बन्ध मे भी है। जहाँ जहाँ सघप होगा, वहाँ वहाँ 
जीवन सग्राम के नियम का उपयोग होगा, परित्राश शूरता का 
नहीं। यद्यपि में सत्य कहता हैँ कि मे यह नहीं जानता कि 
मिस कृष्णाकुमारी के चरित्र के सम्बन्ध में वह विज्ञापन किसने 
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निकाला है, तो भी मे इतना कह सकता हूँ कि यदि मेरे चरित्र 
पर आज्षेप करने वाला विज्ञापन न निकला होता तो कदाचित 
यह भी न निकलता । 

“वर्मा--कदाचित क्यों, निश्चयपूबंक न निकलता | 

“ब्रिवेणीशकर--नही, मिस्टर वर्मा, निश्चय पूबक तो नहीं 
कह सकता । 

“बर्मा--क्यो ? 

“जत्रिवर्णशंकर--इसलिए कि जिस प्रकार मिस रृष्णा- 
कुमारी के चरित्र पर आ्षेप हुये बिना ही मेरे चरित्र पर आक्तेप 
हुआ, उसी प्रकार मेरे चरित्र पर आतक्षेप हुए बिना ही मिस 
कृष्णाकुमारी के चरित्र पर भी हो सकता था। एक बार 
संघप होने के पश्चात प्रहार किस ओर से होता है, यह कभी 
निश्चयपूवक नहीं कहा जा सकता। हाँ घात पर अतिघात 
होता है, यह स्वाभाविक नियम है । ( कुछ ठहरकर ) अब मुमे 
ओर कुछ न कहकर केबल इतना ही कहना है कि यदि आप 
लोग गंभीरता-पूबक विचार करके देखेंगे तो आपके मालूम हो 
जायगा कि यूनियन क्लब से आज जो प्रश्न उठा है बह यथार्थ 
में केवल मिस कष्णाकुमारी और मुमसे सम्बन्ध नहीं रखता। 
यह तो श्री और पुरुप-समाज के पारस्परिक व्यवहार की जड़ से 
सम्बन्ध रखता है । 

“कष्णाकुसारी--मिस्टर शर्मा ने, इसमे सन्देह नहीं, अपने 
भापण से विषय का तास्विक दृष्टि से प्रतिपादन किया है। 
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यद्यपि उनकी कही हुई अनेक बातों से मे सहमत नहीं हु. तथापि 
ना मे अवश्य मानती हैं कि यदि महित्ताएं समाज के प्रत्येक 
क्षेत्र मे पुरुषा से स्पद्ध/ करना चाहती € तो उन्हें पुरुपो से गरि- 
त्राण शूरता के नाम पर किसी बात को आशा न रखनी 
चाहिए, वरन्‌ में तो मिस्टर शर्मा ऊे भापण के पश्चात उस 
समय का ग्वप्न देखने लगा हूँ, जब महिला-ब्रग पुरुष-बग की 
रक्षा का भार अपन कन्धो पर लेगा | 
“त्रिवेणीशकर---( झुरकरा कर ) इण्टरप्शन के लिए ज्ञषमा। 
(कृष्णाकुमारी बैठ जाती है। ) पुरुष की रक्षा का भार तो एक 
प्रकार से अब तक भी आप लोगो के कन्धो पर ही रहा है, 
मिस कृष्णाकुमारी, और भविष्य में भी रहनेवाला है। आप ही 
तो पुरुषों को उत्पन्न करती है। उनकी उस समय रक्त करती 
है, जब आपके अतिरिक्त काई उनकी रक्षा की सामभ्य ही नही 
रखता। उन्हें पाल-पॉसकर आपही बड़ा करती है और तब 
अपनी रक्षा का भार उन्हे सौपती हैं ( बैठ जाता है । ) 
५कृष्णाकुमारी--( खडे ह्वोकर ) नहीं, पुरुपो के बड़े होन पर 
भी अब हम उनकी रक्षा करना चाहती हैं। अपनी सीमा- 
चद्धता से हम ऊब उठी है। हमारे समस्त दुःखो की जड़े ये 
सीसाएँ ही हैं । ये सीमाएँ ही हमारे उत्कपे के लिए बाभक हैं। 
हम इन सीमाओ को तोड़ देना चाहती हैं । 
“ब्रिवेशशीशंकर--सीमा-बद्धता नैसगिक नियम है। 
“कृष्णाकुमारी--कौन-सी सीमा नैसगिक है और कौन-सी 
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कृत्रिम, यह कहना सरल नही है, मिस्टर शर्मा। इतना हो नहीं 
आजतक के बडे से बडे दाशंनिक ओर तत्ववेत्ता भी एकमत से 
इस सम्बन्ध में कोई निश्वयात्मकनिशंय नहीं कर सके है। 
खैर, जो कुछ हो, इस स्पर्द्धा में, इस संघण में हमने सोच 
समभ कर ही पैर रखा है ओर हम पुरुषों के द्वारा अपनी रक्षा 
नही चाहतीं। (बिजया से ) बहन, में तुमसे प्राथना करती हूँ. 
कि तुम अपना प्रस्ताव वापस ले लो |” 

मनुष्य समाज मे इस अकार के अपवादो का क्या स्थान 
है इस विपय मे इसी नाटक से एक स्थान पर सुन्दर कथोपकथन 
हुआ है उसे भी सुनिए-- 

“बर्मा- डाक्टर खान, में तो बीच बाजार में छप्पर पर 
खड़े होकर कहने को तेयार हूँ कि मनुष्य स्वभाव इस प्रकार के 
अपवादों से आनन्द पाता है। लोगों की जबान को आप 
कभी बन्द नहीं कर सकते, लोग खाते घर का हैं ओर बात 
परायी करते है। किसी के कानो को भी आप बन्द नहीं कर 
सकते । लोग इस प्रकार के अपवाद बढ़े चाव से सुनते और 
फिर उनमें नमक-मिच लगाकर दूसरों मे फैलाते हैं। जिन 
समाचार-पत्रो को हम लोकमत बनाने ओर जाग्रत करनेबाला 
सममते हैं, वे तक सदा इस प्रकार के अपवादो की मुह-फाड़ 
कर ग्रतीज्ञा किया करते हैं। किसी भी समाचार-पत्र के 
कार्योज्य मे जाकर पूछ आइये। पत्र के जिस अंक भे इस 
प्रकार के अपवाद छपते हैं उसी की सबसे अधिक बिक्री हं।ती 
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हे। सबसे शीघ्र ओर अधिक यदि कोई समाचार फेलता है 
तो अपवादजनक । अपवाद मनुष्य का सबसे अधिक प्रिय विषय 
है। हम लोगो मे से प्रत्येक मनुष्य अपवाद करता है, सुनता 
है, नमक-मिच लगा उसे बढ़ाता है ओर उससे आनन्द पाता 
है। पर, हां, इतना अन्तर अवश्य है कि मिस्टर अग्निहोत्री 
ओर उनके सहृश विचार वाले व्यक्ति वही काय बुरा कहते हुए 
करते हैं और में उसे बुरा कहता ही नहीं। मेने कहा न कि मे 
तो अपवाद की समाज का जीवन मानता हूँ । . , . .....- 
बिना इसके समाज का एक व्यक्ति भी सुखी नहीं रह सकता | 
देखिये, मिस्टर अग्निहोत्री, यह जीवन-पथ फिसलने से भरा 
हुआ है और मनुष्य, चाहे वह अपने को कितना ही ज्ञानवान 
क्यो न माने, एक अज्ञानी बच्चे से अधिक नहीं है। हरण्क 
व्यक्ति बार-बार फिसलने में फिसलता है। जब वह फिसलता 
है तब किसी फिसलते हुए बच्चे के समान चारो ओर दृष्टि घुमा 
घुमाकर देखता है कि कोइ उसकी फिसलन देख तो नही रहा है, 
परन्तु उसी बाल-प्रवृत्ति के अनुसार दूसरों का फिसलना बड़े 
ध्यान से देखता ओर उस बढ़ा-बढ़ाकर दूसरों से कहता है। यह 
इसलिए कि यदि कभी उसका फिसलना ओर गिरना किसी ने देखा 
या सुना हो तो दूसरे के फिसलने ओर गिरने से उसका फिसलना 
ओर गिरना छिप जाय। इस प्रकार यह अपबाद एक दूमरे 
की फिसलन को ढांककर हरण्क को सुख देता है । अब 
कहिए, अपवाद अच्छी वस्तु है या बुरगी। .., ... और संसार 
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सदा ऐसा ही रहनेवाला है। एक दूसरे पर हँसते हुए समय 
व्यतीत करना यदि मूखंता ही मान ली जाय तो इससे अधिक 
बुद्धिमानी की में दूसरी कोई बात भी तो नहीं देखता ।” 
गाविन्ददास जी के शेप चार सामाजिक नाटक 'दलित 
कुसुम”, 'बड़ा पापी कोन ?” (“विश्व-प्रेम' 
अन्य चार सामाजिक ,जैर सेवा-्पथ भी उनके अल्य नाटकों 
ध्च्थ के ही समान हैं | 
“दलित कुसुम” मे एक विधवा की जीवन कथा है। कुसुम 
बाल विधवा है। वैधव्य के कारण वह इस लोक से दृष्टि हटा 
परलोक की ओर दृष्टि लगाती है। मन्दिर में पूजा-पाठ करती 
है, पर मन्द्रि का महन्त उसका सतीत्व नाश करने का प्रयत्न 
करता है। उसके बाल्यावस्था के एक साथी मदन नामक एक 
डाक्टर से उसके पुनंविवाह की बात चलती है, पर वह भी उसे 
धोखा देता है ओर यह विवाह नहीं हो पाता। माता की झत्यु 
के पश्चात्‌ असहाय कुसुम अपने ससुर की शरण जाना चाहती 
है, पर बह उस अपने बटे को खाने वाली कहकर उसे घर मे नहीं 
आने देता। आश्रय को ढूढ़ती हुईं कुसुम विधवाश्रम को जाती है, 
पर उसे बह ओरतो को बेचनेवाला अड्डा पाती है। मिशिनरी 
संस्था मे जाती है, पर बिना ईसाई हुए उसे वहाँ भी आश्रय 
नहीं मिलता । इस प्रकार निराश्चित कुसुम जब सड़कों पर 
भटक रही है तब बह कुंज नामक बैरिस्टर की मोटर से दबती 
है। कुज भी उसका एक सखा है। वह बिलासी व्यक्ति 
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साथ रहता है। अब कुसुम यूथिका के घर में नोकरानी के 
समान रहती ओर नाना प्रकार के अपमानो को सहती है। 
आखिर जब यहाँ भी उसका रहना असभव हो जाता है तब वह 
कुज के घर जाती है। कुज उसे आदर पूवषक अपने घर में 
रखता है, पर उसे कोई काम नहीं देता। इस ग्रकार का जीवन 
भी कुसुम के लिए असझ्ाय हा जाता है ओर वह वहाँ से भी जाने 
का विचार करती है, पर इसी समय कुंज उसे बालिका विद्या- 
लय मे अध्यापिका का काय दिला देता है । बालिका विद्यालय 
की सचालिका कुसुम के करुण जीवन वृत्तान्त के कारण 
द्रवीभूत है। तथा उसके जीवन वृत्तान्‍न्त से समाज को शिक्षा 
मिलेगी, इस भावना से एक सावजनिक सभा में उसके भापग्ा 
की व्यवस्था करती है। जब यह हाल विधवाश्रम के मेनेजर 
रसिकलाल को मालूम होता हैँ तब विधवाश्रम की पोल खुलने 
के वजह से वह सावजनिक सभा में कुसुम न बोलने पाव, इसकी 
व्यवस्था करता है। “अरे यह तो वहीं महन्तवाली है? अब 
रन्डियाँ भी समाज सेवा करेगी? इत्यादि नारो के कारण कुसुम 
मूर्छित हो सभा में गिर पड़ती है और सभा भंग हो जाती हैं। 
कुसुम सद्ृश पतित ञ््री को बालिका विद्यालय में रखने के कारण 
बालिका विद्यालय का बायकाट होता है ओर कुसुम वहाँ से भी 
निकाली जाती है । यहां से रसिक लाल की एक कुटनी कुसुम 
को अपने घर ले जाती है और वहाँ कुसुम पर रसिकलाल 
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बलात्कार करता है। अब कुसुम के लिए अपना शरीर रखना 
असंभव ही जाता है ओर वह आत्म-हत्या करने के लिए गगा 
में कूदती है, पर पुलिस उसे पानी मे से निकाल लेती है और 
उस पर आत्म-हत्या करने के अभियोग पर मुकदमा चलता है। 
अपना बयान देते हुए अभियुक्त और भरन हृदय कुसुम की 
अदालत मे ही मृत्यु हा जाती है। इस नाटक के कोई छद्धरण 
यहाँ नही दिये जा रहे है। इसका यह कारण नहीं है कि इसके 
उद्धरण देने योग्य नही है पर कितने उदाहरण दिये जाँय, यह 
प्रश्न है। , भारतीय स्ली समाज पर जा अत्याचार हो रहें हैं, 
उनका यह नाटक जीता जागता चित्र है ओर इसे पढ़ते पढ़ते 
एक नहीं अनेक स्थलों पर आँसुओ की मकड़ी लग जाती है । 

“बड़ा पापी कौन ?? मे ढों पापियो की कथा है । एक है 
पुराने ढहग का पापी ओर दूसरा है नथ ढंग का । पुराने ढग 
का पापी वेश्यागामी ओर शराबी है । इन दुगुणों के रहते हुए 
भी बह उदार ओर सिर न भुकाने वाला व्यक्ति है । वह अपनी 
जमीदारी के किसानो को कष्ठ नहीं पहुँचाता, अपने मिल के 
मजदूरो पर कृपा रखता है । परन्तु इन दुगुणो और काम काज 
न देखने के कारण उसका घर ओर सपत्ति बर्बाद हो रहे हैं। 
नये ढग का पापी यद्यपि वे सभी पाप करता है जो पुराने ढंग का 
पापी करता है, परन्तु अपनी व्यवसायी बुद्धि के कारण अपने 
घर का उत्कषे भी कर रहा है। अब्य पापो के साथ इस उत्कप 
के लिए वह इस पुराने ढंग के पापी से खरीदें हुए गाँव के 
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किसानो को कष्ट देता है, इस पुरान ढग के पापी से लिए हुए 
मिल के मजदूरों पर अध्यधिक अत्याचार करता है ओर 
असेम्बली से बजट की गुप्त बातों को जानकर असीम धन 
कूमाता है। इन सब पापों को ठाकने के लिए बह किसानो के 
लिए स्कूल खालता तथा बहुत बड़े बड़े दान भी देंता है। पुराना 
पापी बदनास है और नया पापी नेकनाम । परन्तु कॉन पापी 
बड़ा है, यह्‌ नाटक की समस्या है। इस नाटक के भी उद्धरण 
इसलिए नहीं दिये जा रहे है कि कोनसा अश उद्धृत किया 
जाय और कोानसखा नहीं, यह नि्ंय करना कठिन है। 

“धविश्व-श्रेम” गोविन्दरास जी का प्रथम नाटक है। इसमे 
प्रेम तथा लालसा एवं व्यक्ति प्रेम तथा विश्व-प्रेम का अन्तर 
प्रतिपादित हुआ है । 

सेवापथ”ः उनका अन्तिम नाटक है। इससे तीन युवक 
सेवा पथ पर चलना चाहते हे। दीनानाथ शरीर मे सेबा 
करना चाहता है, शक्तिमल राजनीति द्वारा और श्रीनिवास 
धन से। दीनानाथ को ही सफलता मिलती है। 

विश्व-प्रम में जिन भावनाओं के हम बीज दिखते है, सेवापथ 
मे उन्हीं का विकास । इन दोनो नाटकों के भी कुछ अश यहाँ 
उद्धृत किये जाते हैं-- 

विश्व-प्रेम में प्रमोदिनी अपने पुत्र मोहन स कहती है-- 
“धबत्स | ग्रेम ओर लालसा में आकाश पाताल का अन्तर है। 
प्रेम में कामना नहीं है, बासना नहीं है। जहाँ कामना नही है, 
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वासना नहीं, वहीं सुख है। ऐसा सुख केवल ग्रेम से उत्पन्न 
होता है। इस ग्रेम का पात्र समम्त विश्व है। ऐसे प्रेमी को 
कभी वियोग का दुःख नही, क्रोध नही, लोभ नहीं, मोह नही, 
कभी चिन्ता नहीं, कभी द्वेप नहीं। श्रेमी को किसी वस्तु 
विशेष की इच्छा नहीं। जहाँ कोई इच्छा हुई, वहाँ प्रेम नहीं 
रहा, वहाँ लालसा है। कामना ओर वासना का बन्धन ही 
पराधीनता है। यह पराधीनता ही दुःख की जड़ है। प्रेम 
ओर लालसा मे भारी अन्तर है। इसमे जितना सुख है, उसमे 
उतना ही दुःख है।... . जिस मनुष्य को इस प्रेम-पथ 
पर चलना होता है उसे स्वा्थ का त्याग कर देना पड़ता है। 
इस नष्ट होने वाल शरीर की, इन अनित्य इन्द्रियों की लालसा 
से सदा के लिए उसे अपना मुख मोड़ लेना पड़ता है |... 


स्वार्थ भूल अब, प्रेमी बन कर, प्रेम समी रो ठान | 

तज कर भेदभाव यह सारा, समता सब में मान || 
प्रेम रूप हो, विमल प्रेस की, कीति' सदैव बखान । 

अन्त समय तक चल इस पथ, पर सफल्ल जन्म तब जान ॥| 


“सोहन--आज के पश्चात्‌ किसी व्यक्ति या किसी स्थान से 
प्रेम करना क्‍या मेरे पथ से विचलित होना होगा ? 


“प्रमोदिनी--कदापि नहीं, हों, उसमे लालसा का समिश्रण 
होना अवश्य पथ श्रष्ट होना होगा। बेटा ! विश्वमश्रेम का 
पथिक किसी भी व्यक्ति या स्थान से श्रेम कर सकता है। 

१० 
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“सोहन--अच्छा । 

“प्रमोदिनी--विश्व क्या है? सारे व्यक्तियो ओर स्थानों 
की समष्ठटि ही तो विश्व बनाती है। निकटवर्ती व्यक्तियों और 
स्थानों पर श्रेम का प्रदर्शन होना स्वाभाविक है, क्योकि मनुष्य 
की पहुँच सारे विश्व मे नही हो सकती । जिस प्रकार समुद्र 
की लहर जिस स्थान से उठती है, वहाँ अधिक ऊँची रहती है, 
और जैसे-जैस, आगे बढ़ती जाती है स्वभावतः छोटी होकर 
विलीन हो जाती है, उसी प्रकार विश्क्‍प्रेमी कार्ग्रेम भी 
निकटवर्ती बस्तुओ और स्थानो पर अधिक भ्रदर्शित होता है, 
किन्तु इसका यह अथ नही है कि शेप विश्व से उसका प्रेम नहीं 
है। उसके हृदय में किसी से प्रेम, किसी से घृणा नहीं रहती । 
सब पर ग्रेम-हष्टि उसका स्वाभाविक गुण हो जाता है।” 

'सेवा पथ में इन्हीं भावनाओं का विकास हुआ है-- 

४दीनानाथ--देखो स्वार्थ का मूलोच्छदेन केवल विषय भोगों 
के त्याग से ही नही होता । 

“कमला--तो फिर विषय भोग का त्याग निरथक है, आपने 
व्यर्थ ही इतना कष्ट पाया और पा रहे है । 

४“दीनानाथ--नहीं उनका त्याग तो आवश्यक है, बिना उनके 
त्याग के तो स्वाथ-त्याग के पथ में पैर रखना ही असभव है, 
जिस प्रकार लंबी से लंबी यात्रा के लिए भी पहले कदम की 
आवश्यकता है उसी प्रकार मेरे स्वाथ-त्याग के पथ की यात्रा के 
लिए विपय भोगों का त्याग पहला कदम, पहली सीढ़ी है। विषय 
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भोग के त्याग और अपने सिद्धान्त-त्याग की अटलता में विश्वास 
होने पर अपने पथ पर चलने की आत्म-शक्ति अवश्य प्राप्त हो 
जाती है, परन्तु उसे स्वार्थ के आक्रमणो से बचाने का फिर भी 
सदा प्रयत्न करने की आवश्यकता है। अच्छे से अच्छा 
घुड़सवार बुरी से बुरी तरह गिरता भी है। मेरे पथ का पथिक 
भी बिना गिरे अपने निर्दि2 स्थान को नहीं पहुँच सकता। 
कीर्ति सुनने की लालसा ओर बुराई सुनने से क्रोध एवं शोक ये 
दोनो भी तो स्वार्थ से उत्पन्न होते हैं। इस घाटी को लांघने 
ओर यदि इसके लाँघने मे पतन हो तो उस पतन के पश्चात और 
टढ्ठता से उठकर चलने की आवश्यकता है। 

“कमला--आप न जानें इस ससार को किस दृष्टि से 
देखते है ? प्राचीन काल के बड़े बड़े त्यागी ऋषि मुनियो और 
राजपिं नरेशों तथा इस समय के बड़े बड़े नेताओ सभी को 
अपनी कीर्ति सुनने की अभिलापा रही है; ओर है, किसी को 
अपनी बुराई अच्छी नहीं लगी, और न लगती है। 

“दीनानाथ--जिल्हे भी यह लालसा रही है, या है, सम- 
मलो, वे अपने हृदय से स्वार्थ का मूलोच्छेदन नही कर सके; 
ओर यही कारण उनके पथ-अ्रष्ट होने का है। कीर्ति श्रवण 
की लालसा का स्वार्थ तो कमला, विपय भोग के स्वार्थ से भी 
बड़ा है। कई व्यक्ति इसीलिए प्रत्यक्ष मे विषय भोगो का त्याग 
कर देते है कि उनकी कीर्ति होगी। भीतर ही भीतर वे इन 
विषयों को भी पूर्ण रूप से नही त्यागते, छिपे छिपे वे उनका 
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उपयोग करते है। छिपकर जो काय किया जाता है वही पाप 
हे। पाप का यह घड़ा जहाँ फूटा कि ऐसे व्यक्ति पथ-अ्रष्ट हुए; 
ओर बह प्रायः फूटता ही है। 

“कमला--ओऔर जो लोग विपय भोग सचमुच से त्याग 
देते है, जैसे आपने त्याग दिये है ? 

“धदीनानाथ--उनके हृदय में भी कीर्ति श्रवण का रबाथ 
बना रहता है। सब साधारण से ऊँचे उठने का जो उद्योग 
करता है, उस पर सब साधारण की दृष्टि लगी रहती है। कोई 
किसी को, जहाँ तक उससे है। सकता है, अपने से ऊपर नही 
उठने देना चाहता, अतः ऐसे मनुप्यो का सदा छिंद्रान्वेपण 
होता है। कुछ स्वार्थी कमी कभी इनके विरुद्ध मिथ्या अपवाद 
भी फैला देते हैं, चूकि आज संसार में बुराइयो से युक्त ही 
अधिक मनुप्य हे, अतः इस भ्रकार के मिथ्या अपवादों पर 
सबसाधारण को शीघ्र ही विश्वास हो जाता है। जिनमे 
अपनी कीर्ति सुनने का स्वाथ विद्यमान है, ऐसे विपय भोगों को 
भी सचम॒च त्याग देनेवाले व्यक्ति अपनी अकीर्ति श्रवण न कर 
सकने के कारण पथ अ्रष्ट हो जाते हैं। पर स्वार्थ है कमला, 
स्वाथ। .. ... ... जो मेरी अकीर्ति हुई है इसे से एक प्रकार 
की परीक्षा मानता हूँ, कमला, यह भी मेरे पथ की एक सीढ़ी 
थी। हृदय मे निबलता अवश्य आयी, पर विषेक ने ... . .. 

“कमला--सै क्या कहूँ, आपके स्वार्थ त्याग का पथ ही 
अद्भुत है। अभी और भी सीढ़ियाँ शेप होंगी 
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“दीनानाथ-- यह में केसे कह सकता हूँ ? जब मेने इस पथ 
पर चलना आरम्भ किया, तब इसमे कितनी सढ़ियाँ है, यह 
मुझे कहाँ दिखता था? पहले में इस पथ पर चलने के लिए 
विषय भोग का त्याग ही यथेष्ट समझता था, पर उसके पश्चात्‌ 
तो न जानें कितनी परीक्षाये देनी पड़ीं, कितनी सीढ़ियाँ चढ़नी 
पड़ीं। एक इन्द्रिय ने विप्लय किया है, छोड़ी हुईं वासनाओ 
का सुख स्मरण आया है, तुम्हारे ओर बच्चो के कष्ट ने सताया 
है, कदाचित्‌ इसीलिए विवाह की इच्छा न रहते हुए भी विवाह 
हुआ था। अनेक लोगो ने एवं अनेक अभिन्न मित्रो तक ने 
मेरे पथ की नाना प्रकार को आलोचनाएँ की है, हँसी उड़ायी हैं । 

“कमला--पर फिर भी आपने अपना पथ परिवर्तित कहाँ 
किया ! 

“दीनानाथ--हाँ परिवर्तित तो नहीं किया, पर अनेक बार 
हृदय में सन्देह अवश्य उत्पन्न हुआ कि मेरा पथ ठीक है या 
सचमुच ही ठीक नहीं है। अनक बार भासित हुआ कि यह 
तो ऐसा पथ है कि जिस पर में अकेला ही चल रहा हैँ, कोई साथी 
तक नहीं । ऐसे अवघरो पर घने जगल मे एक सकरी पगदडी 
पर चलने वाले अकेले पथिक की जो दशा होती है, वही सुम्ऐे 
भी अपनी जान पड़ी । ... ( कुछ रुक जाता है। ) परीक्षाओं को 
देने के समय, इन सब सीढ़ियों पर चढ़ने के समय हृदय ने इस 
प्रकार की निबलता नहीं दिखलायी । जब कीर्ति गई ओर अपयश 
हुआ तब हृदय भी एक बार निरबंल हो गया। हप की बात है 
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कमला, कि विवेक ने अन्त मे इस परीक्षा मे भी उत्तीण करा 
दिया, इस सीढ़ी पर भी चढ़ा दिया । ( कमल्ला सिर हिलाती है । ) 
जिस प्रकार सोने की परीक्षा के लिए काली कसोटी है, उमी 
प्रकार हृदय की परीक्षा के लिए भगवान ने कदाचित थे बाधाएँ 
बनायी है। बिना सान पर चढ़ाये जिस प्रकार रत्न में दीप्ति 
नही आती उसी प्रकार बिना परीक्षाओ के हृदय भी कदाचित्‌ 
प्रकाशित नहीं हा सकता । 


“दीनानाथ--. ... ..5हरो, ठहरो, कमला, तुमने देखा मेरे 
हृदय का स्वार्थ ? पहिचाना इस स्वा्थ को ? स्वार्थ ! ओह ! 
(सिर ह्विलाकर) यह स्वार्थ बड़ी अद्भुत वस्तु है । . ... सुनो 


मुझे शक्तिपाल और उसके दल की हार से हूप हुआ है। मैतों 
चुनाव मे खड़ा नहीं हुआ था, न मेरा काई दल ही था, तुम 
कहोगे मेरा प्रत्यक्ष तो कोई स्वाथ नहीं था । 

“दीनानाथ--ठीक है, पर इसमे मेरा सूक्ष्म स्वाथ था 
झोर उसका एक आधार है। जब शक्तिपाल ए्ल-एल. बी. 
पास हुए थे उस समय इस बात पर बादबिवाद हो गया था 
कि मुझे क्या करना चाहिए। शक्तिपाल ने भेरे इस स्थागपूण 
दीन सेवा के सवा-पथ को निरथक बता, राजनैतिक सत्ता द्वारा 
साम्यवाद की स्थापना करना अपना सेबापथ बताया था। 
उनका मत था कि व्यक्तिगत स्वार्थ व्यागपू्ण जीवन ओर दीनों 
की सवा से कुछ नहीं हं। सकता, ओर मेरा मत था कि हर बात 
के लिए सबसे पहले व्यक्तिगत जीवन के स्वार्थ त्यागपूर्ण होने 
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एवं जब तक दीन दुःखी है तब तक उनकी सेवा करने की 
आवश्यकता है। आज जब शक्तिपाल और उनका दल हार 
गया तब मुझे इसलिए हष हुआ कि एक प्रकार से उनका मत 
हारा। विपय बासनाओ के त्याग के पश्चात्‌ अपनी अकीर्ति 
सुनकर मुझे दुःख हुआ था, क्योकि कीर्ति सुनने का मेरा स्वाथ 
मेरे हृदय मे शेष था। अब अपने विरुद्ध मत की हार सुन मुझे 
हे. हुआ है, क्योकि मेरा मत ही सर्वोत्तम सिद्ध हो, इसका मुझे 
स्वाथ है। 

“एक युवक--परन्तु पिता जी, अपने मत को सवोच्च सिद्ध 
करने का यत्न किए बिना, उस मत के द्वारा ससार की सेवा 
केसी हो सकती है ? 

“दीनानाथ--अपने मत के प्रचार का अत्येक को अधिकार 
है, पर दूसरे का मत मेरे मत से नीचा है ओर दूसरे के मत की 
हार होकर मेरे मत की विजय हो, यह शअ्रवृत्ति उस मत में 
आसक्ति है। संसार के सम्मुख सर्वोत्तम मत आते ही, वह स्वयं 
उसे ग्रहण कर लेता है। तुम लोगो को ये वातें बहुत छोटी 
छोटी मालूम होती होगी पर हृदय की थे छोटी छोटी प्रवृत्तियाँ 
यथाथ में बहुत बड़ी शक्तियाँ है। इनके अव्यक्त रहने के 
कारण ये स्थूल दृष्टि से महत्व की नही दिख पड़ती, पर संसार मे 
विद्युत, वाष्प आदि अब्यक्त शक्तियों के समान ही ये भी बड़ी ही 
प्रबल होती हैं। यह स्वार्थ बड़ी सूक्ष्म, अबल और अब्यक्त 
शक्ति है, अब तक में स्वाथ पर विजय आप्त नहीं कर सका हूँ, 
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अभी तक यह परास्त नहीं हुआ है। न जानें इस पथ मे अभी 
तक कितनी सीढ़ियाँ शेष है, न जानें अभी मुझे कितनी परीक्षाएँ 
ओर देनी है। हॉ इतना अवश्य है कि यात्रा लम्बी उसे ही 
जान पड़ती है जो थक गयाहो। में अपनी यात्रा से अभी 
थोड़ा भी थकित नही हुआ हूँ, थोड़ा भी नही । 

“दूसरा युवक--पिता जी, जैसे आप हो गये है वैसे हो जाने 
पर भी आप सदा अपने में दाष ही देखा करते दें । 

“दीनानाथ--( कुछ सोचते 6ए ) हाँ, क्योकि मे सबसे बड़ा 
दीप अपने में दोप न देखने को सममता हैं |” 

इस प्रकार का सेबक अपने पथ का सच्चा पथिक होने पर 
किस स्थान का अधिकारी हो जाता है इस सम्बन्ध में भी 
'सेवा-पथ” का एक उद्धरण दिया जाता है-- 

“सरला--बहन, तुम्हारे पति माया के प्रतिद्वन्दता जगत से 
इंश्वरी शांति लोक में पहुँच गये है । 

“कमला---अच्छा | 

“सरला--इस लोक की यात्रा उन्होने मन, वचन, और काय 
के संयोग से अपने आपको वश में रख, देहिक और मानसिक 
पवित्नता एवं निष्काम प्रेम सहित, सेवा के माग हारा की है। 
दूसरो के उद्धार का अ्यत्न करते करते उनका स्वयं का उद्धार 
आपसे आप हो गया है, उसके लिए सोचने का भी स्वाथ उन्हे 
नहीं रखना पड़ा। इस मार्ग में चलते हुए उन्होंने अपने और 
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चर, 


अपने कुटुम्ब के आधिभौतिक सुख रूपी कंटको को पूर्ण किया 
है। समाज की आलोचना, हेसी ओर निंदारूपी दीवालों का 
लघन किया है । इस यात्रा के लिए बिदा के समय वे 
अकेले थे .. 

“कमला--इसमे कोई सन्‍्देह नहीं, बिल्कुल अकेले थे, 
कई बार स्वयं कहते थे कि इस पथ में कोई भी मेरा पथिक नहीं। 

“सरला--पर उन्हीं अकेले को, जिनकी सेवा वे करना 
चाहते थे, उन्हे प्रेम के कारण अपना ही रूप दिखायी देन लगा 
ओर इस प्रकार उन्होने पहचान लिया कि मुझंगे ओर सारी 
सृष्टि मे उसी एक इंश्वर का निवास है, जिसके ज्ञान के पश्चात्‌ 
कोई कभी अकेलेपन का अनुभव ही नही कर सकता | 

“कमला--क्या विशद्‌-कल्पना है । 

“सरला--यही जीवन-मुक्त की अवस्था है बहन; यही 
शांति का लोक है, इस लोक की चारो दिशाएँ प्रेम हैं, जो सत्य 
के चन्दवे से ढकी हैं, हृढ़ता इस लोक की प्रथ्वी है; निस्वाथ सेवा 
की यहाँ पवन चल रही है ओर सच्चे एवं स्थायी सुख का 
गान हो रहा है ।” 


दाशनिक नाटक 

“विकास” और “नवरस” नाटको को 'दाशनिक” के अतिरिक्त 
ओर कदाचित्‌ कुछ नही कहा जा सकता । 

“विकास” मे यह सृष्टि विकास के पथ से उन्नति कर रही 
है या चक्रवत घूम रही है, इस विषय का 
मार्मिक ओर साथ ही सुन्दर विवेचन है। 
यह स्वप्न नाटक है। आरम्भ से एक आधुनिक शयन ग्रह 
दिखता है जिसमे दो पलगो पर एक युवक ओर एक थुबती सोते 
हुए दिखायी देते हैं। शयन ग्रह लुप्त होकर क्षितिज दिखायी 
देता है और निम्नलिखित गायन सुन पड़ता है-- 

“अहो | यह ग्रकृति--बाल छुबिवान । 

सतत नियति से निश्चित इसका पतन ओर उत्थान” 

यह गायन गाते हुए प्रथ्वी से एक युवती निकल्नती है। 
यह पुष्पों से सुसज्जित है। कुछ ही देर में गायन का दूसरा 
स्व॒र सुनाई देता है-- 


विकास 
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“शैशुद को अतिक्रान्त कर चढ विकास सोपान | 
ज्ञान उच्चतम शिखर को प्रकृति नित्य गति मान ॥?” 

यह गायन गाते हुए आकाश से एक युवक उतरता है। वह 
सितारों से सुसज्जित है । युवती प्रथ्बी का मूर्तिसन्‍्त रूप है 
ओर युवक आकाश का । दोनो मे इस विपय पर वादविवाद 
आरंभ होता है कि सृष्टि विकास के पथ से उन्नति कर रही है, 
या चक्रवत धूम रही है। आकाश स्वय उन्नत होने के कारण 
सृष्टि विकास के पथ से उन्नति कर रही है, यह कहता है ओर 
प्र०वी स्वय चक्रबत घुमने के कारण सृष्टि चक्रवत घूम रही है, 
यह कहती है। दोनो का यह सवाद श्रवण करने योग्य है-- 

“आकाश--देखो आरेश्वरी, इस सृष्टि में सवग्रथम मेरी 
उत्पत्ति हुईं है। मुझसे वायु, वायु से तेज, तेज से जल, जल 
से तुम्हारे प्रथ्बी तत्व की उत्पत्ति होकर फिर समस्त सृष्टि का 
प्रादुभांव हुआ है। मेने रूष्टि की आरम्मिक अवस्था देखी 
है ओर उसके पश्चात्‌ उसके उत्तरोत्तर विकास का अवलोकन 
किया है। भैने देखा है कि हम पॉँचो तत्वों से किस प्रकार तुम्हारा 
स्थूल स्वरूप ओर ( डँगली घुमा तारागणों की ओर सक्लेत कर ) 
तुमसे न जाने कितने गुने बड़े आकार के वे तुम्हारे बन्धुगण, 
अगशित सूये, चन्द्र, नक्षत्र ओर भूमण्डल उत्पन्न हुए है। अन्य 
भूमण्डलो के विकास का बृत्त न बता मे तुम्हारी सृष्टि के विकास 
का ही तुम्हे स्मरण दिलाता हूँ क्योकि वही तुम्हारे अधिक सम 
मे आबेगा। क्या तुम भूल गयी कि किस विधि से तुम्हारा 
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दारुण ताप शने: शनै: शीवल हुआ ओर किस क्रम से तुम्हारे 
सागर, पवेत, नदियों आदि का निर्माण हुआ ? क्या तुम्हे यह 
भी स्मरण नही है कि कैसे तम्हारी उद्विज खष्टि की उत्पत्ति हुई 
और फिर तुम्हारे सागर से किस भाँति साकार और चेतन जीव- 
सष्टि का आरम्भ हुआ ? तुम्हे याद होगा कि उस जीव सृष्टि 
में शने: शने. कैसे मत्स्य, कूम, वाराहु ओर नृसिह के स्वरूप 
बन तम्हारी स्ष्टि के सवेश्रेष्ठ मनुप्य का वामन रूप से ग्रादुभाव 
होकर उस मलुप्य का किस विधि से मानसिक ओर शारीरिक 
विकास हुआ । मनुष्य ने सृष्टि की सबस शब्रधान बात जा 
सष्टि की एकता है, उस तक का ज्ञान प्राप्त कर लिया है। प्रिये ' 
प्राणाधिके | सष्टि की आदि और वर्तमान अबस्था क 
अन्तर का मुझे ज्ञान है। सारी स्रष्टि उन्नति की ओर जा रही 
है, अवश्य उन्नति की ओर जा रही है | 

“प्रथ्वी--तुमसे मै थोड़ा ही कम जानती हैँ. प्रियतम, क्योकि 
मेरी उत्पत्ति के पश्चात ही अधिक विकास हुआ है। सूक्ष्म के 
विकास के लिए स्थल ही तो साधन है। इसीलिए बिना मेरे 
विकास का कार्य आगे न बढ़ सकता था। मनुष्य की उत्पत्ति 
तक अपनी ख॒ष्टि के विकास को में भी स्वीकार करती हूँ । यह 
भी मै अस्वीकार नहीं करती कि उत्पत्ति के पश्चात कुछ काल 
त्तक मनुष्य ने भी अपनी उन्नति की थी । 

“आकाश--अभी भी मनुष्य अपनी उन्नति कर रहा है। 

“पृथवी--नहीं, अब उसकी अवनति आरम्भ ही गयी है । 
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“आकाश--यह कैसे ९ 

“पृथ्वी--देखो प्राणेश, अन्य प्राणियों से मनुष्य में जो 
विशेषता है बह उसको ज्ञान शक्ति ही है न ? 

“आकाश---अवश्य । 

“पृथ्वी--इस ज्ञान-शक्ति के द्वारा ही तो मनुष्य ने सृष्टि की 
सबसे प्रधान बात--समस्त र्ृष्टि की एकता को जाना है | 

“जगाकाश--निस्सन्देह । 

“प्रृ५्बी--परन्तु इस एकता को जानने के पश्चात्‌ जो यह 
आशा की जाती थी कि मनुष्य के हृदय मे ग्रेम का प्रादुर्भाव 
ह।गा, प्रेम-हारा बह समम्त सृष्टि को अपने समान ही सान सभी 
को सुख पहुँचाने का प्रयत्न करेगा और इस प्रयत्न मे उसे सच्चा 
सुख मिलगा, बह आशा निराशा में परिणत हो गयी। 

“ग्रकाश--यह कैस 

“पृथ्वी--उसमे जो पाशविकता है, उसके कारण सामूहिक 
रूप से वह इस ज्ञान का भी अनुभव न करने के कारण उसके 
कम कभी भी इस ज्ञान के अनुरूप नहीं हुए। उसकी सभी 
कृतियाँ अपने, पराये और असमानता के भावों से भरी हुई हैं । 
अन्य को सुख देने से उसे सुख का अनुभव होना तो दूर रहा, 
अपने लिए बह दूसरो को कष्ट दे रहा है। स्वाथवश सभी, अपने 
अपने साढ़े तीन हाथ के शरीरो की इन्द्रियो को ठृप्त करने में लगे 
हुए हैं, आधिभीतिक सुखो मे मिमर्न हैं ? 
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“आकाश--किन्तु प्रिय, तमने अभी कहा ही कि विकास 
के लिए म्थल अनिवाय है, जिसे मैं भी मानता हैं, अतः शरीर की 
रक्ता के लिए आधिभौतिक पदाथ आवश्यक होते है । 

“प्रथ्वी--इस आवश्यकता की पूर्ति उन्हें साधन मानकर 
करना एक बात है परन्तु आधिभोतिक सुखो को ही साध्य मान 
उन्ही के लिए लालायित रहना सवधा दूसरी बात है। आव- 
श्यकता की पूर्ति के लिए जितनी आधिभोतिक बस्तुओ की 
आवश्यकता है वह दूसरे को कष्ट दिये बिना सहज मे प्राप्त 
हो जाती है, परन्तु मनुष्य अपनी पाशबिकता के कारण उससे 
कहीं अधिक के लिए इच्छुक रहता है। इन इच्छाओ की 
पूर्ति के लिए वह दूसरों को लूटने के ल्लिए कटिबद्ध होता है। 
इसी स्वाथ के कारण ही मेरी सृष्टि के सवश्रेष्ठ प्राणियों का 
समाज भी लूट-मार और रक्तपात से भरा हुआ है। चूँकि 
मेरी सृष्टि मे मनुष्य से उन्नत कोई प्राणी उत्पन्न नहीं हुआ ओर 
चूँकि मनुष्य अपने अब तक के सवश्रेष्ठ ज्ञान का अनुभव कर 
उसके अनुरूप कम न कर सका अतः मेरा विश्वास है, कि मनुप्य 
झौर उसके संग मेरी सृष्टि की अवनति का आरम्भ हो गया 
है। तुम जानते ही हो कि या तो किसी बस्तु की उद्नति 
होगी या अवनति। स्थिर अवस्था में कोई वस्तु रह ही नहीं 
सकती । यह, तुम भी स्वीकार करते ही कि समाज सृप्टि एक 
ही नियम से शासित होती है, अतः जो मेरी दशा है वही अन्य 
भूमण्डलों की होगी ( कुछ रुक कर ) नहीं नहीं, होगी क्‍या, है 
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ही। तुमने ही कहा कि सभी भूमण्डल मेरे सहश गान गाया 
करते हैं। हाँ, में यह नहीं कहती कि फिर उन्‍नति न होगी 
क्योकि अवनति की अन्तिम अवस्था नाश है। किसी वस्तु 
का सबंधा नाश नहीं हो सकता, अत: जिस बस्तु का नाश 
दिखता है किसी अन्य रूप से उसको पुनः उत्पत्ति होती है। 
उत्पत्ति के पश्चात्‌ पुन: पतन होता है। इस प्रकार हर वस्तु 
प्रथक्‌ एवं सामूहिक दोनों ही रूप से चक्र में घूम रही हैं ? इस 
समय मनुप्य ओर उसके सद्भ मेरी सृष्टि अवनति की ओर 
अग्रसर है, अवश्य अवनति की ओर अग्नसर है । 


“आकाश--किन्तु प्राशाधिके, हर वस्तु को ग्रथक्‌ रूप में 
देखने से ही उसका चक्रबत घूमना दिखता है। सामूहिक रूप 
से तो सृष्टि उन्नति की ओर अग्मसर है। मनुष्य जाति को 
सामूहिक दृष्टि से देखा जाय तो में यह नहीं मानता कि मनुष्य 
सृष्टि की एकता के अपने ज्ञान का अनुभव नहीं कर रहा और 
उसके कम इस ज्ञान के अनुरूप नही हो रहे है। अन्य बिकासों 
के अनुसार शने: शने: इस दृष्टि से भी उसका मानसिक विकास 
हो रहा है। आवश्यकता से अधिक आधिभीतिक सुखो की 
बासना जिस पाशबिकता के कारण होती है उसका बह दमन 
कर रहा है, इसीलिए अपने आधिभोतिक सुखो के लिए अन्य 
को कष्ट देने की प्रवृत्ति मिट रही है, वरन्‌ अन्य की सुख देन में 
जसे सुख मिलने त्गा है। आज जो अभूतपूब आधिभोतिक 
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आविष्कार हो रहे है, विज्ञान की जो धूम मची हुई है, वह मनुष्य 
का ससार को सामूहिक रूप से सुख देने का प्रयत्न है। 

“पृथ्वी--कहाँ ? पहले यदि एक व्यक्ति अपनी आधि- 
भोतिक वासनाओ की तृप्ति के लिए दूसरे व्यक्ति को कष्ट देता 
था तो आज एक समाज दूसरे समाज को, एक देश दूसरे देश 
को कष्ट पहुँचा रहा है। इन सब आधिभोतिक ओर वैज्ञानिक 
आविप्कारों का उपयोग ससार के सामूहिक सुख के लिए न 
होकर सामूहिक नाश के लिए हो रहा है। 

“आकाश--इन भावनाओं के परिषतन का अयत्न भी 
आरम्भ हो गया है। मनुष्य की दृष्टि जाति-प्रेम और देश-प्रेम 
से हटकर विश्व-प्रेम की ओर जा रही है। विश्व-बन्धुत्व के 
भावो का असार हो रहा है। इन भावों का पूण साम्राज्य होने 
पर लूटमार और रक्तपात का अन्त हो जायगा, मनुष्य वर्ग के 
नाश का भय न रहेगा और वह अपने ज्ञान और विज्ञान की 
निश्चिन्तता से उन्‍नति कर सकेगा । पहले तुम्हारा समस्त 
मानव-समाज प्रेम के एक सूत्र में बेघधेगा। फिर वेज्ञानिक 
आविष्कारों द्रा अन्य भूमए्डलो में रहने वाली योनियोसे 
वह सम्बन्ध स्थापित करेगा। में जानता हूँ कि अन्य भूसण्डलों 
में भी यही प्रयत्न चल रहा है। इस प्रकार समस्त भूमण्डलों की 
यह एकत्रित शक्ति अपने ज्ञान और विज्ञान-हारा एक दूसरे को 
सुख पहुँचा सच्चे तथा तथा स्थायी आध्यात्मिक और आधि- 
भोतिक सुख को आप्त कर सकेगी। मानव-समाज़ को भ्रेम-सूत्र 
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में बॉधने का सर्वप्रथम व्यापक प्रयत्न तुम्हारे संसार के भारत - 
देश मे हुआ था। यह प्रयत्न मगध के कपिलवस्तु नगर के 
जिस राजकुगार सिद्धाथ ने किया था, तुम्ही के तो उनके धारण 
करने का सौभाग्य प्राप्त हुआ था घरिणी। तुम मनुष्य की 
जिस पाशविक बृत्ति के उसका नाशकारक दुगुण मानती हो 
उसे सिद्धाथ ने जीत, सष्टि की एकता का अनुभव कर, उसके 
अनुरूप ऊर्मो द्वारा, मनुष्यों को जिस आचार प्रधान धम्स की 
सुख्यता बता, ससार की जिस ग्रक्कार सेवा की थी, वह तुम्हे 
याद है या नही १ तुमको इस निराशामय कोहरे से बाहर 
निकालने के लिए मेरी तो आज यह इच्छा होती है कि मे एक 
बार तुम्हे, तुम्हारी सश्टि के इन महा प्रयत्नोी के कुछ दृश्य 
दिखाऊं। 


“प्रश्वी--दिखाओ गरगन, दिखाओ, परन्तु उसके पश्चात्‌ 
में भी जो कुछ दिखाऊँगी उसे तुम को भी देखना होगा | 


“ग्राकाश--हां हाँ; अवश्य देखे गा, अवश्य ।” 


अब आकाश प्रथ्वी को गोतम बुद्ध के वैभव; बैराग्य, बुद्ध 
गया में तपस्या ओर बुद्ध पद ्राप्ति तथा सारनाथ में उपदेश 
आदि के दृश्य दिखाता है। इसके पश्चात्‌ अशोक के समय 
बोद्ध मत का जिस अकार प्रचार हुआ वे दृश्य भी अशोक की 
सभा के सहित दिखाता है। 


पृथ्वी ये सब दृश्य चाव से देखने के पश्चात्‌ बोद्धमत का 
१९ 
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जिस अकार पतन हुआ ओर बोद्धमठो से वाम साथ की जिस 
प्रकार उत्पत्ति हुई वे दृश्य दिखाती है । 

इन शश्यों की देख कर आकाश कहता है--- 

“गाकाश--देखो, प्राणश्वरी, जिस प्रकार भिन्न-मिन्न 
पदार्थों का प्रथक्‌ प्रथक्‌ रूप से देखने पर उनका जन्म, विकास 
ओर क्षय दिख पड़ता है, उसी प्रकार भिन्न भिन्न मतादिको को 
यदि प्रथक्‌ रूप स देखा जाय ता उनकी भी उत्पत्ति, विकास 
ओर जय दिख पड़ना स्वाभाविक है. क्योकि प्रथक्‌ ग्रथक्‌ पदार्थों 
की उत्पत्ति के पश्चात उनका काय समाप्त हो जाने पर उनके 
स्वरूप का अन्त होता ही है । जब बोद्ध मत सृष्टि का उदच्चत करने 
का अपना काये कर चुका तब उसका पतन हो गया। परच्तु 
सामृहिक रूप से तो सृष्टि उन्नति की ओर ही जा रही है ओर 
इस पतन से सृष्टि की सामूहिक उन्नति न रुक जाय इसलिए इस 
पतन के बहुत पहले तुम्हारे ही संसार मे महात्मा इसा मसीह ने 
जन्म ले लिया था। उनके मत का असार भी होने लगा था। 
महात्मा ईसा ने संसार के उपकार के लिए जिस प्रकार अपने 
प्राणो तक की आहुति दे दी वह भी तुम भूल गई दिखती हो । 
जान पइता है, इसा के समय का स्मरण दिलाने के लिए मुझे 
तुम्हे उनके समय के भी कुछ दृश्य दिखाने होगे ।? 

अब आकाश प्रश्बी को इसा के चालीस दिन के उपवास, 
शैतान के उसे ससार के भिन्न भिन्न देशों की संपदा दिखा 
उसके प्रलोभन, ईसा के गिरि-पवचन और ईसा की सूली आदि: 
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के दृश्य दिखाता है। इसके पश्चात्‌ इंसाई धम्म अचार के 
लिए इंसाइयो के अगशित त्याग तथा रोमन सम्राट कान्सटैन्टाइन 
द्वारा ईसाई धम्म के राजधम्म होने के भी दृश्य दिखाता है। 

इन सब दृश्यो के देखने के पश्चात्‌ प्रथ्वी कहती है-- 

“प्रथ्वी--जिन इंसाइयो का इसा ने यह उपदेश दिया था 
कि यदि कोई दाहने गाल पर चपत मारे तो दूसरा गाल भी उसके 
सम्मुख कर दो, वे ईसाई ईसा के १९१४ वर्ष पश्चात्‌ परस्पर 
किस प्रकार लड़े, यह तो हाल को बाव है। यो ठो गिनती के 
मनुष्यो का छोड़ अपने के इंसाई कहने वाले सभी ईसाई सदा 
ही इसा के उपदेशो के विरुद्ध चलते रह हैं, किन्तु इस सआम 
में तो उन्होंने अपने पतन की पराकाष्ठा दिखा दी |” 

अब प्रथ्वी सन्‌ १६१४ के युद्ध के भीषण दृश्य आकाश को 
दिखाती है । 

इन दृश्यों के देखने के पग्चात्‌ आकाश कहता है--- 

“ञ्ञाकाश--देखोी, प्रिये ! मैने तुम से कहा ही है कि हर 
वस्तु के प्रथक्‌ प्रथक्‌ देखने से उन्नति ओर अवनति दोनो ही 
दिख पड़ती हैं परन्तु सामूहिक दृष्टि से सृष्टि उन्नति की ओर 
ही अग्रसर है। बोड्धमत के समान इसाई घम का काय समाप्त 
ही जाने पर उसका भी पतन हं। गया, किन्तु सामूहिक रूप से 
सृष्टि की उन्नति न रुक जाय इसलिए तुम्हारें भारत देश में 
महात्मा गान्धी न जन्म लिया है। यह देखकर कि केवल धर्म 
प्रचार से मानव समाज अपने ज्ञान के अनुसार कम नहीं कर 
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सकता, केवल इतने ही से श्रेम का साम्राज्य ओर अहिसा की 
स्थापना नहीं हो सकती, उन्होने राजनीति में भी प्रेम ओर 
अहिंसा को ग्रधान स्थान दिया है। अभी पन्‍्द्रह वर्ष पूब जिस 
अकार का मानव सहार हुआ उसके लिए राजनीति उत्तरदात्री 
है। महात्मा गान्धी ने उसी का सुधार आरम्भ कर दिया है। 
फिर गान्धी के काय-क्रम में एक और विशेषता है। 

“प्रथश्बी--वह क्‍या! 

“ग्राकाश--तुम्ही ने अभो कहा था न कि मनुष्य कहता है 
कि उसने यह घोर युद्ध भी अन्याय फा दमन ओर न्याय की 
विजय के लिए ही किया है ? 

“पृथ्वी--हाँ, कहता तो वह यही है । 

“आकाश--नही, प्राणाधिके यह केवल कहने की ही 
बात नही है। न्याय ने अन्याय को पाशविक बल के उपयोग 
से ही जीता है। गान्धी ने अन्याय पर बविज्ञय प्राप्त करन के 
लिए एक नवीन मार्ग सत्याग्रह” का अनुसन्धान किया है। 
इसमें पाशविक बल नहीं, किन्तु आत्मिक बल की आवश्यकता 
है। संसार के अब तक के इतिहास से यही सिद्ध होता है कि 
जो आज अपने की न्‍्यायशाली कह पाशपविक बल का उपयोग 
कर अन्यायरियो का दसन करत है वे स्वयं समय पाकर अन्यायी 
हो जाते हैं। गान्धी के माग मे यह बात हो ही नही सकती। 
गान्धी से सम्बन्ध रखने वाले दृश्य अत्यन्त नवीन हैं, अतः 
उनके स्वरूप का स्मरण मात्र दिला कर उनसे सम्बन्ध रखने 
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वाल दृश्य दिखा तुम्हारा समय में व्यथ के लिए नष्ट नहीं करना 
चाहता ।?” 

महात्मा गानधी का विशाल चित्र दिखता है, पर आकाश 
ओर प्रथ्वी का मतभेद नहीं मिटता। प्रश्बी फिर अपन उसी 
गान को गाते हुए लुप्त होती है ओर आकाश अपने गान को 
गाते हुए अन्तध्यान । 

ज्ञितिज का रृश्य लुप्त हाकर फिर शयनागार हृष्टिगोचर 
होता है। सोता हुआ युवक एकाएक अपनी आँखें मलता 
हुआ उठ बैठता है और युवती के पलँग के पास जाकर उसे 
जगाता है--. 

“युवक--छठो, उठा, ग्रिये, उठो तो; मैने आज बड़ा अद्भुत 
स्वप्न देखा है ।” 

युवती चौक कर उठ बैठती है और कहती है--- 

“युबतती--देखी, भ्रियतम, यह तुम्हारी बड़ी जबद॑स्ती है। 
रात को सखष्टि विकास के पथ से उन्नति की ओर जा रही है या 
चक्रवत घूस रही है इस पर बादवियाद करते करते आधी रात 
बिता दी और अब स्वप्न सुनाने ... .. ... .. ।” 

यहीं नाटक समाप्त हो जाता है| 

यह नाटक “फोटो प्ले? के रूप मे लिखा गया है और यदि 
इसका फिल्म बना तो वह केबल भारतीय नहीं परन्तु अन्तर्राष्ट्रीय 
महत्व की चीज़ होगी । 
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नवरस नाटक में नवरस पात्रो के रूप में काम करते है। 
वीर वीरसिंह, उम्र उग्नसेन, अड्भत अद्भुत- 
चन्द्र, भयानक भीम ओर वीमत्स ग्लानिदत्त 
नाम से पुरुष पात्र है। शान्व शान्ता, श्गार प्रेमलता, करुणा 
करुणा और हाम्य लीला के नाम से व््रीपात्र हे। अपने अपने 
कथन ओर काय मे इन रसो का सुन्दर ओर स्वाभाविक प्रादु- 
भांव हुआ है। इस नाटक में सशस्त्र युद्ध पर सत्याग्रह की 
विजय दिखायी गयी है ओर उम्ररस से रहित होकर बीररस 
वीरसिंह का श्व गार रस ग्रेमलता के साथ विवाह होकर नाटक 
की समाप्ति होती है। विचित्र कल्पना है, ओर इस कल्पना को 
चित्रित करने मे गाविन्द्दास जी के पूरी सफल्ञता मिली है। 
इस नाटक के भी उद्धरण छॉटना कठिन है, परन्तु फिर भी 
नमने के लिए केवल दो उदाहरण दिये जाते हे- 

अद्भुत रस अद्भुतचन्‍्द्र और भयानक रस भीस का एक 
सवाद सुनिए--- 

“अदभुवचन्द्र-हेश्बर भय से राज्य कर रहा है ! 

“सीम-- .. मृत्यु क्या है? इंश्वरी भय का मुर्तिमन्त 
स्वरूप । इश्वर रचित दो विशाल नैसर्शिक वम्तुओं-आकाश 
ओर समुद्र मे क्‍या हो रहा है? आकाश मे विद्युत और 
मेघ गजन युक्त ममावात पहले आता है फिर उससे पानी 
बरसता है। समुद्र की झँची ऊँची थपेड़ो से पहल सामना करना 
पड़ता है तब कहीं उसमें से आवागमन हो सकता है, मुक्ता आदि 


नवरस 
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रतन निकलते है। सारे देशों के धम शाखो मे नरक का भय 
दिखाया गया है, जिससे मनुष्य समाज नीति पर चलता है और 
उसमे व्यच्रस्था बनी हुई है । . भय प्रत्यक्ष दिखायी 
देता है, उसका फल निश्चित रहता है ओर आप लोगो का काय 
केवल बड़ी बड़ी आशाओ से पूण। आशा कभी प्रत्यक्ष नहीं 
रहती और न उस दिशा मे किये गये कार्यो का फल्न ही निश्चित 
रहता है। में प्रत्यक्ष ओर निश्चित वस्तु चाहता हूँ। युद्ध ऐसा 
ही है। वह प्रत्यक्ष है ओर उसका फल निश्चित है--जीत या 
मृत्यु। इसीलिए वह भयानक है। आप ऐसी कोई वस्तु ससार 
से बता सकते हैं जो भयानक न होने पर निश्चित हो ? 
( भीस उसके सुख की ओर देखता है। अद्भुतचन्द्र कुछ सोचता है । ) 
“भीम--अजी सोचते क्या हे? कोई ऐसी वस्तु है ही 
नहीं। बिप का फल्ल निश्चित है क्योकि वह भयानक है। 
सबसे निश्चित वस्तु मृत्यु हे ओर वह सबसे भयानक है। 
मृत्यु के सम्मुख सारी काल्पनिक वस्तुएं, सूर्य के सम्मुख तारा- 
गणो के सदश अस्त ही। जाती है। उसके सम्मुख कोई दूसरी 
वस्तु ठहर ही नही सकती क्योंकि बह भयानक है। संसार मे 
यस भय की आवश्यकता है, केबल भय की | 
“अद्भुतचन्द्र--पर मुझे यह निश्चितता ही पसन्द नही । 
“प्रीम--क््यो कि आप लोग कायर है । 
“गदुभुतचन्द्र--नहीं, नहीं; इसलिए नहीं सेनापति जी ! 
सच्चा हार्दिक आनन्द ही अनिश्चितता से प्राप्त हो सकता है, 
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निश्चितता से नहीं। संसार का सारा विकास अनिश्चितता 
पर अवलम्बित है निश्चितता पर नहीं। जहाँ निमश्।वितता की 
अवस्था आयी कि विकास रूका | 

“भीप--केैसे ? 

“अद्भुतचन्द्र--तभी तक विकास होता है, जब तक यह 
भावना रहती है कि न जाने अभी कितनी बातों का ओर 
पता लगेगा। जहाँ यह भावना गयी कि विकास भी गया। 
बिकार में अद्भुतता है भय से नही। मृत्यु में निश्चितता है यह 
में मानता हैं, परन्तु उसकी निश्चितता और गयानकता भी 
तो स्वयं अपने को मार लेने से अधिक है। फिर आप वह 
क्यो नही कर लेते ९ 

“स्षीम--वह अवश्य अधिक निश्चित ओर अधिक भयानक 
है, परन्तु र्वय मरने के पश्चात में उसे देख नहीं सकता। 
अतः चाहे दूसरे के लिए बह अधिवः भयानक दृश्य हो, पर 
मेरे लिए नही । यदि आप मुझ ऐसी कोई विधि बतायें कि 
मै स्वयं अपने को मारकर अपना मरना देख सकें, तो दूसरो 
को मारने की अपेक्षा पहिले में यही करूँ । 

“अद्भुतचन्द्र-आह | आप भी मेरे स्थान पर आ गये। 
आप भी भविष्य भे दूसरो की मार सकने की अनिश्चित आशा 
पर ही तो जीवित रहते 8। सेनापति जी ' अनिश्चित 
धवस्था से रहना ही जीवन है, निश्चित भे नहीं। अन्तर 
इतना ही है कि आप दूसरो के मारने की भयानक आशा पर 
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जीने है और मै दूसरे के सुख के लिए कल्पना कारी वस्तुओं की 
उत्पत्ति की अद्भत आशा पर। ....,.... .... पर 
मनुष्य का हाल ही फितना है सेनापतिजी !' इस सारे 
विश्व से, इस अनन्त आकाश से, चसफन हए एन असस्प्र 
तारा गणों के मध्य स्य एक गेह सा दिखायी देता है। इस 
स्य मण्डल के अनेक ग्रहों और उपग्रहों के मन्य यह प्रय्वी 
एक कछुद्र बिन्दु क समान है। फिर प्र*वी और उससे कई गुना 
बडा सय ही कौनसी वस्तुए है ” न जाने और कितने सर्य एव 
नक्षत्र उस सथ से भी कई गुने बड़े है और कई का तो अभी तक 
पता नही लगा है । इस प्रूथ्यी पर हो देखिये--गरजता हुआ महा- 
सागर, महा-हिमालय, अनेक भारी भारी पर्वत और मरिताए, 
अनेक मरुम्थल ओर अरण्य, हेल मछली के सहश जलचर और 
हाथियो के सह॒श थलचर है। इन सबछे सम्मुख मनुष्य क्‍या है ! 
विद्युत का एक छोटासा करण, प्री का एक जुद्र कप, 
सागर की एक छुब्ध कल्‍ले।ल एक मनुष्य क्‍या. न जाने कितने का 
नप्ट कर सकते हे। वहा सेनापतिजी! आपके बल की हा 
क्या, ससार में किसी के भी बल की चर्चा, उसपर गर्ब, निरर्थक 
बात हैं । 

“भीम-यह तुलना आप समान वस्तुओ की नहीं कर रहे है 
सन्‍त्री जी ! तुलना सदा समानता में हुआ करती है। मनुष्यों 
का मिलान जड़ पदार्थों और पशुओ से नहीं किया जञा सकता। 
मनुष्य छोटा है तो कया हुआ। उसने इस सारी प्रश्ची को 
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अपने अधिकार मे कर रखा है। ग्रहों तक को अधिकृत करने 
की बात सोच रहा है ओर इन ग्रहों मे भी कदाचित्‌ मनुष्य हो 
ओर वे ग्रह मनुष्य के ही अधिकार में हो, किसने अब तक देखा 
है? बड़े बड़े पशु मनुप्यो के वाहन है। वह इस विश्व को 
विशालता देंख भयभीत नही हा सकता। हाँ, अपन आविष्कारा 
से ससार को भयभीत अवश्य करना चाहता है। फिर इन जड़ 
वस्तुओं को विशालता में इच्छा स्व॒तन्त्र नहीं है, परन्तु मनुष्य 
की अल्पता में इच्छा स्वातन्त्र का साम्राज्य है। सूय, ग्रह, 
प्रथ्वी, बायु इच्छानुसार कोइ काय नहीं कर सकते। क्या ये 
चाहे तो एक क्षण को भी अपनी गति से रोक सकते है ? 

“अद्भुतचन्द्र--मेरा कहने का केबल इतना ही अमिप्राय था 
सेनापतिजो ! गब करना वृथा है। इईंश्बरी शक्ति अद्भुत है |” 

अद्भुत रस अद्भुतचन्द्र ओर हास्यरम लीला का एक कथाप- 
कथन सुनिए-- 

“अद्भुतचन्द्र--होँ राजकुमारी ! इसमें तो सन्देह नहीं। 
( कुछ ठहर कर ) एक निवेदन आप से करना है । 

“लीला--अवश्य कीजिये मनन्‍त्री जी | 

“अद्भुतचन्द्र--पर वह निवेदन तब कर्म जब आप यह 
वचन दे देवे कि जब तक मेरी अनुमति नहा जायगी, उसे 
आप किसी से कहेगी नहीं । 

“लीला--आप जानते हैं मन्‍्त्री जी! में किसी बात को 
इतनी महत्वशाली या आवश्यक सममती ही नहीं कि उस 
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स्मरण रखने का कष्ट उठाओँ ओर उस किसी से कहने जाऊें। 
हाँ, यदि आप मेरे द्वारा किसो से कुछ कहलाना चाहे तो में 
उसे जैसी मरी भापा है उसके अनुसार अवश्य कह दूँगी, 
या जब कोई अवसर उस बात की पूर्ति का आयगा ओर सुमे 
उसका स्मरण आ जायगा तो कह देगी। अभी भी बहन 
के विवाह के सम्बन्ध में भी मुकसे यही हुआ था । 

“अख्भुतचन्द्र--उसका बृत्तान्त तो मुझे ज्ञात ही गया 
राजकुमारी | इस प्रकार तो किसी बात के प्रकट होने मे मै भी 
कोई आपत्ति नही समझता। (कुछ ददरकर ) तो में निवेदन 
करूँ राजकुमारी ? 

“लीला--अवश्य | 

“अदुूभुतचन्द्र--आप मेरी ध्ृष्टता को क्षमा करेंगी। 

४त्लीला--मेरे लिए घ्ृष्टता ऐसी कोई वस्तु सल्तार में है ही 
नहीं मंत्री जी |! फिर कृति की धृष्टता तो कुछ दूर तक सममत मे 
भी आ सकती है पर शब्दों की घृष्टता ही क्‍या ? न जाने इस 
शब्द को मनुष्य ने क्यो इतना महत्व दे रखा है । 

“अझदूभुतचन्द्र--ओऔर राजकुमारी ! यदि मेरा कथन 
आपको युक्तिसंगत न जान पड़े तो उसे पीछे लिया ही समकिये । 

“ज्लीला--न मुझे शब्दों की धृष्टता समझ में आती और न 
कथन का पीछा लेना। जो शब्द निकल जाते हे, वे पीछे 
किस प्रकार लिए जाते हैं, मरी समम्त में नहीं आता। अच्छा 
कहिये, क्या कहना है, इस लम्बी प्रस्तावना का अन्त कीजिये। 
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“अदूभुतचन्द्र--राजकुमारी ' आपका मुझ पर सदा 
प्रेम रहा है। अर . .अ...अ ( कुछ ठहर कर ) ठहरिये, उस बात के 
कहने के पूव मे एक बात और जान लेना चाहता हूँ राजकुमारी ! 

“ज्नीला--बह भी जान लीजिये। 

“अदूभुतचन्द्र--मेरे अतिरिक्त और किसी को भी आपने 
प्रेम दृष्टि से देखा है ? 

“लीला--बहुतो को मन्त्री जी ' 

“अदुभुतचन्द्र--( आश्चर्य और खेद से ) अच्छा 

“लीला--देखिये में अपनी झगी को अत्यन्त प्रेम दृष्टि से 
देखती हूँ। में बंदरिया से बड़ा स्नेह करती हैँ । मे बिल्ली को 
भी बहुत चाहती हूँ और मेरी शुकी की प्रीति मे भी मेरा हृदय 
बड़ा स्निग्ध है । 

“अदूभुतचन्द्र--वह सवथा दूसरी बात है राजकुमारी ! 

“लीला--कैसे ? 

“अद्भुतचन्द्र--इस अकार तो मै भी ससार की अद्भुत 
वस्तुओ--सूय, चन्द्र, तारागण, मेघ, दामिनी, इन्द्रधनुष, उपा, 
सनन्‍्ध्या; पवत, वन, नदियाँ सागर सभी से प्रेम करता हैं । 

“लीला-- तब ? 

“अद्भुतचन्द्र--परन्तु वे मनुष्य नही हैं। मनुष्यों मे आप 
किसी को प्रेम दृष्टि से देखती हैं ! 

“ज्ञीला--तों मन्त्री जी! मनुष्य प्रेम व्यवहार में अन्य 


( 2३ ) 


वस्तुओ को सामीदार रख सकता है, मनुप्य को नहीं। फिर 
मैं तो अनेक मनुष्यों से भी प्रेम करती हैँ । 
“अदूभुतचन्द्र--( आश्चयं और खेद से ) अच्छा ! 
“तज्ीला--देखिये माता, बहन सभी को चाहती हैं । 
“अदुरभुतचन्द्र--आह ! वह भी नही राजकुमारी ' 
“तज्लीला--क्यो, क्‍या ये मनुष्य नहीं है ? 
“अदूभुतचल्द्र--पर ये स्त्रियों है। किसी पुरुष को आप प्रेम 
दृष्टि से देखती हे ? 
“लीला--हाँ । 
“अदुर्भुवचन्द्र--( आश्चय और खेद से ) अच्छ। ' किसे 
“ल्ीला--पिता को देखती थी, आज मधु को देखती हैँ । 
“अदुभुतचन्द्र--वह भी सवथा दूसरी बात हूँ राजकुमारी ! 


“लज्ीला--तब ! 
“अद्भुतचन्द्र--( रू सला कर ) लीजिये मै सारो बात स्पष्ट 
ही कहे दंता हूँ। 


“ज्ञीला-- अवश्य कहिये। में तो' समभती थीं अब तक भी 
आप सब बाते स्पष्ट ही कह रहे है । 

“झद्भुतचन्द्र-जिस प्रेम के कारण आलिंगन, चुम्बन 
इत्यादि में ( कुछ ठदर कर ) आनन्द आता है, उस प्रेम की 
इृष्टि से । 

“ज्ीला--आह तब तो यह तीसरी ही बात ही गयी | इसका 
भी उत्तर लीजिये। मेरी बिल्ली को मैं आलिगन करती हूँ 


( १७७ ) 


सनन्‍्त्री जी! अपनी बंदरिया को भी। उनके में चुम्बन लेती 
हैँ मन्‍्त्री जी ! बड़ा आनन्द भी आता है। 

“अदूभृतचन्द्र--( ओर भी रु कला कर ) वह भी दूसरी बात 
है राजकुमारी | वे मनुष्य नही है । 

“लीला--यह चौथी बात है। में मधु को आलिगन करती 
हैँ, उसके भी चुम्बन लेती हैं । 

“अदूभुतचन्द्र--ओह ' आपको कोई बात सममाना भी 
बहुत कठिन है। (कुछ सोच कर ) अच्छा दूसरी प्रकार से 
पूछता हैं । 

“लीला--इस नवीन श्रकार का भी प्रयोग कर लीजिये। 

“अद्भुतचन्द्र- आपको आलिंगन करने ओर आपके चुम्बन 
लेने का भी अधिकार आपने किसी को दे दिया है क्‍या ? 

“लीला--जब से में उत्पन्न हुईं तभी से। पिता जी को 
दिया था। माता जी को है, बहन को है, मधु को .. 

“अदूभुतचन्द्र -ओह तब आपको किस प्रकार सम- 
झाया जाय । 

“लीला--ओर कोई नवीन प्रकार के आविष्कार से। कई 
तो हो चुके । देखिये गिनकर बताती हैँ। पहला--अकार . ..। 

“अदूभुतचन्द्र-- ( बात काट कर ) अच्छा, अच्छा सुनिये। 
नवीन प्रकार से पूछता हैं । 

५लीला--अच्छी बात है । 


( १७५ ) 


“अदूभुतचन्द्र--आपने अपना विवाह करने के सम्बन्ध से 
विचार किया है ? 

"लीला- हॉ किया है, अच्छी प्रकार किया है । 

“अदुभतचन्द्र--(बहुत ही डदास होकर ) तब तो आपने 
किसी पुरुष को चुन लिया होगा राजकुमारी ! 

“लीला--आप उदास क्यो हो गये ? मैने किसी को चुना 
नही है । 

“अद्भुतचन्द्र--( जल्दी से ) तो क्या इसके लिए में अपने 
की आपके अपर कर सकता हूँ । 

“ल्ीला- हाँ क्‍यों नही, आपकी अपनी इच्छानुसार अपने 
का अपण करने का अधिकार है। इसमे मुरे पूछने की क्‍या 
आवश्यकता है । 

“अद्भुतचन्द्र -( हप से ) मेरा सौभाग्य। फिर प्रति 
अपण। 

“लीला--( म्ुस्करा कर ) ओंह !' अब तो आप विज्ञान की 
भाषा में बात करने लगे। विज्ञान अद्भुत होता ही है। पर 
मै ता उस पदार्थ के समान हैं जो काउन्टर स्टीस्युलस नही देता । 

“अदूभुतचन्द्र--आपको जिस प्रकार समझना कठिन है, 
उसी प्रकार समभना भी कठिन है । 

“लीला-- ( झुस्कराकर ) सन्‍्त्री जी मैने विवाह न फरने का 
निश्चय किया है। 


( १७६ ) 


“अदूभुतचन्द्र--( आश्चय॑ से ) यह क्यों राजकुमारी ? आप- 
का रूप, आपका यावबन आपका सांसारिक सुख 

“लीला--समझी । मत्री जी ! पर विवाह से उसे सुख हो 
सकता है जो सदा एक दूसरे के साथ रहना चाहे ओर उस सग 
से न ऊबे। में तो एक के सग से बहुत शीघ्र ऊब जाती ह। 
माँ के साथ बहुत समय नदी रह सकती उन्हें रोने का अभ्यास 
है मुझे हंसने का। वे पानी बरसाती है, मे बादल गरजाती 
हँ। में सदा न हँसू तो मेरा हृदय मसोस सा जाता हैं। कभी 
कभी उनके सम्मुख हंसना दुस्माध्य हों जाता है। बहुत काल 
तक बहन के साथ भी में बातचीत नहीं कर सकती । उनए प्रेम 
की लगातार बातें मुझे पनचक्की के अविरल प्रवाह सी जान 
पड़ने लगती हैं । ज्ञात होता है मेरा हृदय उसीमे चक्कर लगाने 
लगा है। तेली का बैल भी बिना आँख बॉघ एकसा चक्कर 
नहीं लगा सकता, फिर मेरी तो बात ही क्‍या। मधु को बहुत 
समय तक गोंद मे रखती हू तो उसका भी मुझे भार लगने 
लगता हैं। अपनी बंदरिया, मगी, शुकी ओर बिल्ली में से भी 
मुझे एक का साथ अच्छा नहीं लगता। इसलिए मैने चार को 
पाला है। विवाह से तो मै घृणा करती हूँ मत्री जी! घृणा। 
फिर मनुष्यों में पुल्लिंग ओर ख्रीलिंग के विवाह मे तो स्वीलिंग 
मनुष्य को पुल्लिंग मनुष्य के हाथ में अपने आपकी एक प्रकार 
से बच देना पड़ता है। ( कुछ दद्दर कर ) क्‍यों मन्‍्त्री जी ' ठीक 
हैन! 


( २७७ ) 


“अदूभुतचन्द्र--( बहुत ही उदास होकर ) क्या कहूँ राज- 
कुमारी । 

“ह्लीला--विचार कर कहिण्गा ओर यदि किसी से विवाह 
कर लेबे तो अनुभव से देखियेगा ।” 


१२ 


कुछ संज्षिप्त उद्धरण 
गोविन्दरास जी के सभी नाटक साहित्यिक भावों से भी 
ओत प्रोत भरे हुए हैं। उपमाओं तथा उद्प्रेत्षाओ, मालोपमाओ 
तथा रूपको एवं अन्य अनेक अथोलकारों का गद्य मे ही समा- 
वश है। अनेक स्थलो पर एक, णक, दो, दो छोटे छोटे वाक्‍्यो 
मे ही ऐसे भाव व्यक्त किये गये हैं कि वे हृदय मे चुम से जाते 
हैं और गद्य मे ही उन वाक्यो को पढ़ते पढ़ते हिन्दी के एक 
महाकवि का निम्नलिखित दोहा स्मरण आये बिना नहीं 
रहता-- 
सतमइया के दोहरे ज्यों नाविफ के तीर | 
देखन में छोटे लगें घाम करे गंभीर ॥| 


इस ग्रकार के कुछ बाक्यों को स्थानाभाव के कारण उनके 
केवल दो सामाजिक और एक ऐतिहासिक नाटक से हम यहाँ 


उद्धृत करते है--- 


( १७६ ) 


“ये तुम्हारे दोनो बच्चे क्या हें; श्वेत और गुलाबी कमल के 
सुन्दर मिश्रण । तुम्हारे संग इन बच्चो का खेल ज्योत्स्ना के 
साथ कमल कुसुमो का खेल था।” --ईैर्षां 

“सुखी अ्रह रूपी हरे-भरे विपिन के लिए यह इषा दव की 
चिनगारी है जो भीषण कृतियो रूपी वायु से प्रज्बलित हो इस 
सुखमय विपिन को नष्ट कर देगी।” --हैर्षां 

८क्ितनो का उपकार किया जाता है इस संख्या से परमाथ 
नही तोला जा सकता; वह तो परमाथे करने वाले के भावो के 


बाटो से तोलने की वस्तु है ।” --र््पां 
“आस तो नेत्रो रूपी घड़ो में भरे ही रहते है; ढरका दिया 
ओर बह चले।” --हर्ा 
“ग्रेम का अन्तिम रूप ग्रेमी मे अपने को विल्लीन कर देना 
है; वही करूंगी |? --ईर्पां 


“जब तुम्हारा भुख मेरे सम्मुख आता है तब बहरे मनुष्य 
के समान मेरी दृष्टि तीत्र हँं। जाती है और जब तुम्दारा शब्द 
सुनती हूँ तब अन्धे मनुष्य के समान कान? “हां 

“प्रेमियों की सारी बाते उस खिलोने के सदृश जिसकी 
पैंदी में एक भारी सी वस्तु लगी रहती है, अन्त मे प्रेम शब्द 
पर ही लोट आती हैं |” --हर्षा 

“जब तुम्हारे पत्र मुझे मिलते हैं तब मुझे: उनके अक्षर प्रेम 
की बू दो के समान, पंक्तियाँ प्रेम-समुद्र की ओर बढ़ती हुई प्रेम 


( १८१ ) 
आहे सप की फुंकार और इनके आँसू तूफानी नदियाँ हो 
जायेंगी ।” --ईर्षा 
“जब निश्चित नेतिक सिद्धान्ता के पथ से जीवन-शकट 
विचलित होता है तब वह अन्धतम गते मे गिरे बिना बीन मे 
कहीं रुक ही नहीं सकता ।? --इर्पां 
“हृदय के तूफान के समय बाहरी शान्ति असमब है ।” 
--हर्षा 
“बह कए तो एक विचित्र अकार का कष्ट था। कदाचित्‌ 
उस कष्ट के समान, जो प्रथ्वी को नये पोधो के उगते समय 
हीता होगा ।”? “दलित कुसुम 
“दो शब्द कह कर मेरे कानो की छुधा या थोड़ा सा मुस्करा 
कर भरे नेत्रो की तृषा को शान्त करा ।” --दलित कुसुम 
“उसके शब्द तालाब मे पत्थर फेंकने के शब्द से अधिक 
प्रभाव उत्पन्न न कर सके |”? --देलित कुसुम 
“मे उस स्वरूप को शुद्ध से भुद्ध जल का कमल मानती थी, 
पर वह तो गेंदले से गेंदल कीचड़ का घोधा निकला। मुमे वे 
वाक्य सुधा से लगते थे, पर उनमे तो बह ज्ञार भरा थाजो 
शकरा में रहता है, और जिसका स्वाद नही आता ।” 


--दलित कुसुम 
“सुख का ओर मेरा न जाने कितने दीघकाल से वियोग 
हो गया है ।” - दलित कुसुम 


( श्टर२ ) 


“जन्होने मेरे शान्ति चाहने वाले जीवन पर युद्ध की 
घोषणा की है ।” --दलितकुसुम 


“जब कभी भी मनुष्य बुरे ढंग से बातचीत करने पर 
कटिबद्ध होता है, तब सब से पहले वह उपदेश पूण भाषण की 
शरण लेता है ।” --दलित कुसुम 

“सनुष्य का प्रगति, प्रगति चिल्लाना पागलपन, मनुष्यता, 
मनुष्यता चिल्लाना स्वप्न ओर क्रान्ति, कान्ति चिल्लाना 
धोखा है ।” --देलिंत कुसुम 

“मेरा सारा जीवन एक 'रहित” शब्द के अन्तगत है ।” 

- दलित कुसुम 

“चाहे कैसा ही प्रेम क्यो न हो, उसकी पहली निश्वास 
बुद्धिमता की अन्तिम निश्वास है।” ग 

--कुलीनता 

“कैसा उसका सौन्दय था ? अद्ध विकसित कुसुम 
अथबा द्वितीया की चन्द्ररेखा से ही उसकी तुलना की जा सकती 
है। (कुछ रककर घणा से ) नहीं, नहीं एक वम्तु से और; 


प्रज्यलित अग्नि-शिखा से ।” --कुलीनता' 
“कुल्लीनता से प्रेम पारदराशि के समान रहता हे, जिसे 
स्थिर रखना कठिन ही नहीं असंभव है |” --कुल्लीनता 


“सच्चा साहस सृत्यु से नहीं डरता और न सा चरित्र- 
बल सत्ता से ।? --कुलीनता 


( १८३ ) 


“शत्रुओ के पाद-चुम्बन की अपेक्षा तो क्षण भर के लिए 
उनके मस्तक पर ग्रज्वलित होकर मर जाना कहीं अच्छा है |” 

--कुलीनता 

४जस समाज का मस्तिष्क ओर शाख्रीय-ज्ञान मोल लिया 

जा सकता है, उसके उद्धार की कोई सभावना नही रह जाती |” 

--कुलीनता 

“जब किसी महान सिद्धान्त की रक्षा के लिए रक्तपात 

होता है तब उस रक्तपात पर वह सिद्धान्त मुस्कराता है। रक्त 

पात स समाज पर जो घाव लगते है उसे समाज इस सिद्धान्त 


की मुस्कराहुट को देख कर भूल जाता है ।” --कुलीनता 
“हृदय कोई रथचक्र नहीं कि जिधर घुमाया उधर ही घूम 
जाय |? -कुलीनता 


“संसार का कोई भी युद्ध बिना किसी विशेष, और महान 
उद्देश्य के सफलता पूवक नहीं लड़ा जा सकता; इसीलिए 
इतिहास मे ऐसे अनेक दृष्टान्च मिलते है जहाँ छोटी छोटी 
सेनाओ न बड़ी बड़ी सेनाओ पर विजय ग्राप्त की है ।”? 

--कुल्ीनता 


“सबसे बड़ी निबलता, निबलता का प्रदशन है।” 
--ऊकुलीनता 


“अ्रतिहिंसा हिंसा पर आघात कर सकती है, उदारता पर 


नहीं |” -अैलीनता 
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“ऐसा कोई मनष्य नही जो अपराधी न हो; ऐसा कोई व्यक्ति 


नही जिसे क्षमा की आवश्यकता न हो ।” --कुलीनता 
“ससार में काय की महत्व है ओर काय ही कुल्ीनता की 
कसोटो है ।” --कुल्ीनता 


“मित्र के संग जीवन के दुख भी सुख से सहन किये जा 
सकते है, पर मित्र के बिना सुखीजीवन भी भार म्बरूप हो 
जाता है। मसार में सब से बड़ा दुख मित्र का न होना हैं ।” 

--कुलीनता 

“पश्चात्ताप निरथक है। पश्चात्ताप से मनुष्य को पीछे 
की ओर देखना पड़ता है। सुख या दुख, किली भी परिसम्धिति 
मे, मनुष्य का पीछे न देख कर सामने की आर ही दृष्टि रखनी 
चाहिए [? --ऊकुलीनता 


गाविन्ददास जी के लाटकों का मिलान हिन्दी फे अन्य 
नाटककार!ं के नाटकों से नहीं किया जा सकता। पहल तो 
हिन्दी भे नाटक ही इस-गिने हें, और जो हैं वे गोविन्ददास जी 
के 'स्कूह” के न होकर 'रोमान्टिकः स्कूल के हैं। गोविन्ददास 
जी इबसन के अनुयायी हैं, अम्य नाटककार शेक्सपरियर के। 
हिन्दी क्‍या अन्य भारतीय भाषाओं में भी अभी गोपिन्ददास 
जी के “स्कूल” के नाटक नहीं लिखे गये है, ओर लिखे भी गये 
होंगे तो बहुत कम। गोविन्द्दास जी के नाठकों का इंबसन, 
बर्नाड शा आदि पश्चिम के किसी भी सफल नाटककार से 
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सफलता-पू्वक मिलान किया जा सकता है। इतने पर भी यह 
कठे बिना नहीं रहा जा सकता कि रंग मंच पर लाने के लिए 
इन नाटकों में काफी परिवर्तन आवश्यक है । बात यह है कि 
योरप से छपने के पूब नाटक रण मच पर खेल लिये जाते हैं । 
भारत में हिन्दी का कोई रग सच ही नहीं। इसके सिवा 
गोविन्द्दास जी के नाटक गभीर साहित्य के अग है, सरल 
साहित्य के नही । जहाँ गोविन्ददास जी गभीर भावों को व्यक्त 
करने मे सफल हुए है, वहाँ उन्हे हास्य रस आदि के प्तिपादन 
मे विफलता ही मिली है। 

यद्यपि गोबिन्ददास जी के नाटकों का हिन्दी में यर्थेष्ठ 
आदर हुआ है, “कतेव्य” नाटक कलकत्ता विश्व-विद्यालय के 
एस० ए० कोस तक में नियुक्तहै, फिर भी जैसा आदर होना 
चाहिए वैसा नही हुआ। इसके कारण हे । सबसे पहला 
कारण तो यह है कि आदर प्रचार पर निर्भर है ओर हिल्दी 
भाषा के ग्रन्थों का अचार ही बड़ी कठिनाई से होता है । दूसरा 
कारण यह हैं कि उनके सभी नाटक प्रकाशित नही हुए ओर जा 
प्रकाशित हुए है उनके प्रचार का कोई उद्योग नहीं किया गया। 
आर तीसरा कारण यह है कि हिन्दी म आलोवको की भयानक 
रूप से कमी है। परन्तु जो वस्तु स्थायी महत्व की है, उसके 
अचार मे यदि विलंब भी हो जाय, तो इसमें चिन्ता की कोई 
बात नही है। गोविन्द्दास जी के नाटक क्षरितक सहत्व नहीं 
रखते। उनसे से अधिकांश मनुष्य जीवन की स्थायी 
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समस्याओ्रो से सम्बन्ध रखते हैं ओर कभी न कभी इन नाटकों 
का उपयुक्त स्थान उन्हें प्राप्त होकर ही रहेगा । महाकवि 
भवभूति ने कहा था-- 

“श्रेनाम के चिदिहन प्रथमन्त्यवज्ञा । 

जानन्तु ते क्िमणितान्‌ प्रतिनेषयत्न ॥ 

उतत्स्यते5स्नि मसफो5णि समानचर्मो | 

कालोहय निरवचिदि पुलाच पुथ्वी ॥? 


कई बिद्वानो को गोविन्ददास जी के नाटक इतने पसन्द 
आये है कि इनके अंग्रेज़ी, मराठी ओर शुजराती अनुवाद का 
प्रयत्न हो रहा है। पराधीनता के कारण हमे अपनी आँखों 
की अपेक्षा शायद दूसरे की आँखो से अधिक दिखायी देता है । 
महाकवि रवीन्द्रनाथ ठाकुर के सदृश विभूति को हम तब तक 
पूर्ण रीति से न पहचान सके जब तक उन्हे “नोबल” पुरस्कार 
नहीं मिला । गोविन्द्दास जी के नाटकों का ऑग्रेज़ी अनुवाद ही 
शायद उन्हे उनका समुचित स्थान दिलाबेगा । 

जिस व्यक्ति ने अपने अढ़ाई वर्ष के जेल जीबन में नेरह 
नाटक लिख डाल, और वे भी उत्तम कोटि के, बह यदि अपना 
समय इस काय में लगावे तो किसी भी पश्चिमी साहित्यकारों 
के सश्श जिल्दें की जिल्दें लिख जाने वाला लेखक हो सकता है । 


गाविन्ददास जी के मस्तिष्क में नाटकों के लिए न जाने 
कितनी समस्याएँ, कितनी कथाएँ, कितने चरित्र, कितनी 
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कल्पनाएँ, उठा करती हैं। कभी कभी वे उन्हे नोट भी कर लेते 
है, पर अधिकतर तो इस प्रकार नोट करन का भी उन्हे समय 
नही मिलता। मस्तिष्क के ये भाव उठते और विल्लीन हो जाते 
है। “विश्व-प्रेम' नाटक के सन १९१७ मे लिखने के बाद बारह 
बप के पूरे एक युग के पश्चात्‌ उन्होंने लेखनी उठायी थी। 
१६३७ को ५ बर्ष फिर बीत गये। मालूम नहीं अब फिर कब 
लेखनी का आह्वान होता है। 


समाप्त 


